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मदीयस 
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हमारे देश के नवयुवकों में धर्म के प्रति अरुचि का जो भाव दिनो-दिन 
बढ़ता ज्ञा रहा है, उसका एक कारण आग पाश्चात्य शिक्षा है तो दूसरा 
कारण धर्मोपदेशकों की उदासीनता भी है । धर्मोपदेशक अकसर धर्म को 
संकीर्णता के काहागार में कैद कर रखते हैं ओर-उसे परछोक के काम की 
चीज़ बताते हैं। वत्त'मान जीवन में धमं की क्या उपयोगिता है और किस 
प्रकार पद-पद पर धर्म का जोवन में समावेश होना आवश्यक है, इसको 
और इनका रुटष्य शायद्‌ ही कभी जाता है। संक्षेप में कह) जाय तो आज 
चर्म व्यवहार! न रह कर 'सखिद्धान्त' बन गया है । 


संसार में आज समाजवाद को भावना बढ रह! है और भारत भी उस 
भावना का अपवाद नहीं रहा है। धर्मोपदेशक जब एकान्ततः: व्यक्तिबाद 
को जोर आकृष्ट होकर ब्यक्तिगत लअभ्युदय के हो साधन रूप मे धमं को 
ब्वास्या करते हैं, तव समाजवादी नवयुवक घमं की ओर हिकारत भरी 
निगाह से देखने छगता है । 


भीवन को ऊँचा उठेले के लिए प्रदृत्ति और नियूत्ति रूप दो पंखों 
की आवश्य भता है। जिस पंखी का एक पंख उखड़ जायमा वह अगर अनब्त 
लोर असीस आकाश'*में विचरण करने को इच्छा करेया तो परिणाम एक ही 


बन है आओ 


होगा--अघःपत्तन । यही बात जीवन के संबंध में है। जीवन की उन्नति 
प्रकृत्ति और निवृत्ति-दोनों के ब्रिना खाध्य नहीं है। एकान्त निर्वुत्ति निरी 
अकमंपण्यता है ओर एकान्त प्रग्गत्ति चित्त की चपलता है। इसीलिए ज्ञानो 
पुरु्ो ने कहा है-- 
असुहादो विशिवित्ती सुह्टे पवित्ती य जाण चारित्तं | 
अर्थात:अशुभ से निवृत्त होना और शुभ में प्रवृत्ति करना ही सम्यक्‌ 


कारिय समझना चाहिए । 

चारित्तं खलु धम्मो! अर्थात्‌ सम्यक्‌ चारिन्न ही धर्म है; इस कथन 
को सामने रखकर विचार करने से स्पष्ट हो जाता है कि धर्म प्रद्ृत्ति और 
निधृत्ति रूप है। अहिंसा' निद्ृत्ति मंद है पर उसकी साथना चिश्वमेत्रो 
अर समभावता को जागृत करने रूप प्रवृत्ति से हो होती है। इसीसे 
अहिंसा व्यवद्दाय बनती है| किन्तु हमें प्रायः लीवधात न करना सिखाया 
जाता है, पर जीवधघात न करके उसके बदले करना क्‍या चाहिए, इस 


कक. 


उपदेश की ओर उपंक्षा बताई जाती है । 


आचाय श्री जवाहरराछ॒जी म० के व्याख्यानों में इन त्र॒टियों की 
पूर्ति की गई है। उन्होंने धर्म को व्यवहायं, सवांगीण ओर प्रवेत्त रू रूप देने 
की सफल चेष्टा की है। अपने प्रभावशाल्वी प्रबचनों द्वारा उन्होंने शाखों 
का जो नवनीत जनतो के समक्ष रक्खा हैं, निस्संदेह उसमें संजीवनी दाक्ति 
है। उनके विचारों की उदारता ऐसी ही है जैसे एक मार्मिक विद्वान्‌ जैन्ध- 
चार्य की होनी चाहिये । 


जाचाय॑ की वाणी में युगदु्शन की छाप है, समाज में फैले हुए अनेक 


न्न्नः के पतन 


अर्म संबंधी मिथ्या विचारों का निराकरण है, फिर भी वे प्रमाणभूत शाख्यों 
के इस मात्र इधर-उधर नहीं होते। उनमें समन्वय करने को अद्भुत 
झमता है। ने प्रत्येक शब्दावली की आत्मा को पकड़ते हैं छोर इतने गहरे 
जाकर चिन्तन करते हैं कि वहाँ गीता कोर जैनागम एकमेक से छगते हैं। 


गृहस्थजीवन को अत्यन्त विकृत देखकर कभी-कभी आचाये तिल* 
मिला उठते हैं और कहते हैं--'मित्रो ! जी चाहता है, छजा का पर्दा 
'फाड़कर सब बातें साफ़-साफ़ कद्द दूं ।' नेतिक जोवन की विशुद्धि हुए 
बिना धार्मिक जीवन का गठन नहीं हो सकता, पर लोग नीति की नहीं, धर्म 
की ही बात सुनना चाहते हैं। आधा ' उनसे साफ-साफ कहते हैं-छाचारी 
है मित्रो ! नीति की बात तुम्हें सुननो होगी। इसके बिना धर्म की 
साधना नहीं हो सकती । ओर वे नीति पर इतना ही भार देते हैं, 
जितना घस पर । 


आचाये के प्रवचन ध्यानपूर्वक पढ़ने पर विद्वान पाठक यह स्वीकार 
किये बिना नहीं रह सकते कि व्यवहायं धर्म को ऐसी सुन्दर, उदार और 
घिद्धान्तसंगत व्याख्या करने वाले प्रतिभाशाली व्यक्ति अत्यन्त विरक 
होते हैं । 


आचायश्री अपने ध्याख्येय विषय को प्रभावशाल्ली बनाने के ढिये 
ओर कभो-कभी गृह विषय को सुगम बनाने के लिए कथा का आश्रय लेते 
हैं। कथा कहने की उनकी शेछी निराली है । साधारण से साधारण कथानक 
में वे जान ढाल देते हैं। उसमें जादू-सा चमत्कार भा जाता है । उन्होंने 
अपनी सन्दरतर शेह्ी, प्रतिभामथी भावुकता एवं विशाल भजुभव की 


ज-+ 5६ +- 


सहायता से कितने ही कथा-पात्रों को भाग्यवान्‌ बना दिया है। 'खच्या का, 
धम्मकरा जिणइ' जर्थात्‌ धमंकला समस्त कछाश्ों में उत्कृष्ट है, इस 
कथन के अनुसार आधचायश्री की कथाएँ उत्कृष्ट कोटि की कछा की निद- 
झम हैं । वे प्रायः पुराणों और इतिद्वास में वर्णित कथार्थों का ही प्रवचन. 
करते हैं ५र अनेकों बार सुनी हुई कथा भी उनझे मुख से एकदम मौलछिक- 
अश्रुतपूब-सी जान पड़ने लूगती है । 

आचाय के उपदेश की गहराई और श्रभाबोत्पादकता का प्रधान 
कारण हैं, उनके आधशरण की उच्चता। वे उच्चश्रेणी के आचरनिष्ठ 
महात्मा हैं । 

णाचयंश्री के प्रवचनों का उद्देश्य न तो अपना वक्‍तृत्व-कोंशल 
भ्रकट करना है भोर न विद्वत्ता का प्रदृर्शन करना यद्यपि उनके प्रवचनों से 
उक्त दोनों विशेषताएँ स्वयं झलकती हैं । श्रोताओं के जोवन को धार्मिक एवं 
नेतिक दृष्टि से ऊ'चे उठाना ही उनके प्रवचनों का उद्देश्य है। यही 
कारण है कि वे उन बातों पर बारम्बार प्रकाश दालते नज़र भाते हैं जो 
जीवन की नींव के समान है। इतना ही नहीं, वे अपने एक ही प्रवचन 
में अनेक जीवनोपयोगो विषयों पर भी प्रकाश डालते हैं। उनका यु 
कार्य उस शिक्षक के समान है जो अबोध बालक को एक ही पाठ का कई 
बार अभ्यास कंरा कर ऊ'चे दर्ज के बिये तेयार करता है । 

विश्वास है यह प्रवचन-संग्रह पाठकों को अत्यन्त लाभप्रद सिद्ध, 
होगा । इस संग्रह के प्रकाशन की आशा देने वाले श्री हितेच्छु श्रावक 
मंदरू, रतछाम और प्रकाशक सेठ चम्पाछाछजी बांठिया, भीनासर, के 
श्रति हम पाठकों की ओर से कृतज्ञता प्रकाशन करते हैं । 


उानन्‍ू».. ९. अम्मा 


खम्पादन करते समय मुछ ब्य(/रुयानों के भावों का और माया का 
ध्यान रक्खा गद्या है फिर भी चह उद्मस्थ हो कैसा जो अन्नाम्त होने का 
दाक करे ? अगर कहीं भाव-भाषा संबंधी अनोचित्य दिखाई पड़े तो 
उसका उत्तरदायित्व सम्पादक के नाते सुझ पर हैं । 


जवाहर किरणावक्लीी की तीसरी किरण भी द्वाथ ही प्रकान्चित 
हो रही है। अभो सुझे सूचना मिली है कि बोकानेर को श्री वे. 
सा. जैन हितकारिणी संस्था ने पूज्यश्रो का उपलब्ध साहित्य प्रकाशित 
करना तय किया है। हितकारिणी संस्था का यह पुण्य निश्चय बधाई के 
योग्य है । आाश! है इस किरणावलो को अनेक किरण भी शीघ्र पाठकों को 


इस्तगत होंगी । 


जैन-गुरुकुछ, ब्यावर, नि 
दीपावली, १९९९. | शोभाचन्द्र भारिल्न, न्यायताथ, 


प्रकाशक की ओर से 


ज्ब्शिनं जि त-- 


परमप्रतापी जैनाचाय पूज्यश्री जवाहरलालजी महाराज के 
व्याख्यान, रत्नों की खान हैं । उन में से कुछ रत्न निकाल कर 
प्रकाशित करने की इच्छा मेरे हृदय में बहुत दिनों से थी। किन्तु 
सामने किसी प्रकार की योजना न होने से वह कार्य यों ही पड़ा 
रहा । 


, सम्बत्‌ १६६८ के प्रारम्भ में पूज्यश्री बीकानेर की ओर पथधारे 
ओर चतुर्मास भीनासर में किया । चिरकाल से अस्वस्थ होने 
के कारण उस समय आप बहुत अशक्त हो गये थे और व्या- 
ख्यान देना बन्द कर दिया था। पन्‍न्द्रह साल पहले इसी भीनासर 
में जिन महापुरुष के उपदेशाम्रत का पान करके हज़ारों व्यक्ति 
अपने को धन्य मानते थे, उन्हें इस प्रकार चुप देख कर मुमे 
बड़ा दुःख हुआ । मेरे कानों में उस समय के शब्द अब भी गूज 
रहे थे और मैं चाहता था कि इन का अधिक से अधिक प्रचार 
हो । पृज्यश्री को मौन देख कर यह इच्छा और भी प्रबल हो उटो। 


मेंने पहले पहल सन्‌ १६३१ में देहली चतुर्मास के समय दिए 
गए पृज्यश्री के व्याख्यानों को चुन-चुन कर प्रकाशित करने का 
न्श्विय किया, किन्तु योग्य सम्पादक न मिलने से वद्द विचार कार्य- 
'रूप में परिणत न हो सका। 


अंक 





[ सठ चम्पालाल जी बांडिया 

चर हा ५ 
का सुपुत्र कुचर शान्तीलाल बांठिया 
भीनासर ( बीकानेर )] 
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गत वर्ष व्यावर गुरुकुल के प्रधानाध्यापक पंडित श्री शोभा- 
चन्द्रजी भारिलल ने इस काय को अपने हाथ में ले लिया और 
अपने कार्यों में विज्षेप सहकर भी इसे शीघ्र पूरा कर दिया। 
इसके लिए में परिडतजी का विशेष आभार मानता हूँ। 


बादलों का पानी और महात्माओं के उपदेश बरसते समय 
किसी की सम्पत्ति नहीं होते । उन पर सभी का समान अधिकार 
होता हैं। फिर भी जो व्यक्ति उनका संग्रह करता है उसका अधिकार 
संग्रहीत अंश पर अवश्य मानना पड़ता है। इसी दृष्टि से पूज्य- 
श्री के व्याख्यानसंग्रहों पर श्री हितेच्छु श्रावक मण्डल, रतलाम 
का अधिकार है । उनमें से कुछ बंदें लेकर प्रकाशित करने की 
उदार स्वीक्षत्रि देने के लिए मैं मएडल का भी आभारी हूँ। 

छुपाई और कागजों की कीमत कितनी ऊँची चढ़ गई है, यह 
पाठकों से छिपा नहीं है । पुस्तक पर जितनी कीमत रखी गई है 
लगभग उतना ही खच आ गया है। इतनी कीमत रखने में दो 
कारण हैं । पहला यह कि बिना मूल्य बाँटी गई धार्मिक पुस्तकों 
का सत्कार नहीं होता । लोग उन्हें ले तो लेते हैं, किन्तु घर जाते 
ही किसी कोने में फेंक देते हैं। इससे पुस्तक प्रकाशित करने वाले 
या लिखने वाले का ध्येय पूरा नहीं होता । वह तो यही चाइता 
है कि लोग पुस्तक को अधिक से अधिक पढ़ें ओर उससे णहाँ 
तक हो सके अधिक लाभ उठायें | इसी प्रचार के लिए कीमत को 
बाधक मान कर बहुत से सज्जन पुस्तक का मूल्य नहीं रखते । किन्तु 
अनुभव में उल्टा परिणाम देखने में आया है! पेसे खचे कर ली 


न रठ +++ 


हुई पुस्तक को लोग पढ़ते हैं और बिना मूल्य प्राप्त हुई को यों ही 
फेंक देते हैं। इसीलिए मुझे कीमत रखना उचित जँचा | 


दूसरी बात यह है कि मेरी इच्छा इस काय को इन्हीं पुस्तकों 
में पूरा कर देने की नहीं है । में चाहता हैँ, इनसे जो आय हो उसे 
फिर ज्ञान-प्रचार में ज्गाया जाय । इससे थोड़े धन में क्रमशः 
साहित्य का &घिक प्रकाशन हो सकेगा । इस दृष्टि से भी कीमत 
रखना उचित समझा गया। 


न जर 


आशा हैं, साहित्य प्रचार की दृष्टि से य दोनों बाते पाठकों 


को उचित मालूम पड़ेंगी । 


पुस्तक केसी बनी हे, यह पाठकों पर छोड़ता हुआ में तो 
इतना ही चाहता हूँ कि इसी प्रकार पूज्यश्री के प्रति संबरा तभा 
धर्म-ऋरचार का अवसर मिलता रहें । 


कातिक झुब्ल चतुर्थी 
खंबत्‌ १९९९ -चम्पाल्ाल बांजि्या' 
भीनासर ( बीकानेर ) 
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फ्रस्कात्मध्यान 
प्राथना 
विश्वसेन नूप अचला पटरानीजी, 
तसु खुत कुछ-सिणगार हो घुभागी। 
जन्मतां शांति करी निज देश में, 
मूगी सार निवार हो सुभागी # 
शांति जिनेश्वर साहब सोरूमा ॥ १ # 


+>कलट्ल)९४६ु*०३थ- 
भोशान्तिनाथ भगवान्‌ की यह प्रार्थना की गई है । 
अग॒वान्‌ का नाम क्‍या है, इससे भक्त को कोई प्रयोजन नहीं 
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होता | भक्त-जन नाम की पूजा नहीं करते। उन्हें तो गुणों से 
मतलब द्वोता है । जिन का आत्मा समस्त प्रकार के समस्त दोषों 
से रद्दित और समस्त आत्मिक गुणों से सद्दित है, अतएवं जो 
आत्मा की सर्वेक्षिष्ट स्थिति रूप परमात्मा! पद को प्राप्त कर चुके 
हैं, उन परमात्मा के अनन्त नाम हैं और यों उनका कोई नाम ही 
नहीं है । प्रत्येक नाम शब्द-रूप होता है और किसी भी शब्द में 
परमात्मा के पूर्ण स्वरूप से परिचित करा देने का सामथ्य 
नहीं है । अतएव परमात्मा का वाग्तव में कुछ भी नाम नहीं है । 
फिर भी बिना नाम के भक्ति नहीं होती, श्रतएव किसी न किसी 
नाम फा श्रवलम्बन लेकर भक्ति करनी पड़ती है । 


आत्मा का स्वरूप भी परमात्मा के समान ही है, इसलिए 
परमात्मा को रट कर आत्मा श्रपने स्वभाव को--श्रपने असली 
रूप को प्रकट कर लेता दे । परमात्मा के रटने से आत्मा का 
श्रसली स्वरूप प्रकट हो जाना, परमात्मा के ध्यान की महिमा 
का कारण है । परमात्मा के ध्यान से आत्मा का परमात्मा बन 
जाना कोई अद्भुत बात नहीं है । संसार के खाधारण कार्यों का 
सतत्‌ अभ्यास करने वाला मनुष्य भी अभ्यास से उनमें कुशल 
होजाता है। मनोविज्ञान के अनुसार मनुष्य जिस प्रकार का बनने 
का प्रबल संकल्प करता रहता है, वेसा ही बन जाता है। फिर 
श्ररमा का परमात्मा बन जाना तो स्वाभाविक विकास है, 
क्‍योंकि भात्मा और परमात्मा मूलतः एक समान स्वभाव वाले 
हैं। दोनों में जो मिन्‍नता है वह ऊपरी है, औपाधिक है, बाह्य 
कारणों से उत्पन्न हो गई है । उस उपाधि के हट जाने पर 
मिन्‍नता श्राप द्वी हट जाती है। लेकिन अतादि कालीन .करमे रूप 
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“उपाधि को हटाने के लिए प्रगाढ़ श्रद्धा ओर प्रबल पुरुषार्थ की 
अपेक्षा है। गीता में कहा हैः-- 
शरद्धामयो 5य॑ पुरुष: । 

पुरुष श्रद्धा को मूर्ति है। जिस पुरुष की जैसी भ्रद्धा है वह 
वैसा ही बन जाता है। सांसारिक भ्रपंचों सम्बन्धी श्रद्धा रखने 
बाला पुरुष सांसारिक बन जाता है और परमात्मा संबंधी अद्धा 
रखने बाला परमात्मा बन जाता है । पुरुष होकर सदा ख्रीत्व 
की भावना करने वाला पुरुष सत्री-सरीखा बन जायगा | इसी 
प्रकार श्री यदि पुरुषत्त की प्रबल भावना करे तो उसके स्वभाव 
में पुरुषत्त्र-सा जाग उठेगा । तात्पर्य यह है कि मनुष्य जैसा ध्यान 
करेगा, वैधा द्वी बन जायगा | 

आतम परमातम पद पावे, जो परमातत से छय छावे। 

सुनके शब्द कीट नंगी का, निज तन मन को सुत्रि विसरावे ॥ 

देखहु प्रगट ध्यान की महिमा, सोऊ कीट रंग हो जावे ॥ भा० ॥ 

आत्मा को परमात्म-पद पर पहुँचाने का उपाय, आत्मा को 
परमात्मा के ध्यान में तल्लीन कर देना है। जब ध्यान द्वारा 
आत्मा, परमात्मा के 'स्वरूप' में निम्न दो जाता है तब वह स्वयं 
परमात्मा बन जाता है। 

प्रश्न किया जा सकता दे कि परमात्मा के ध्यान में निमभ्न 
होने से आत्मा स्वयं परमात्मा बन जाता है, इसका प्रमाण 
क्‍्यादै ? 

जो. उपदेश दिया जाता है वह विश्वास उत्पन्न करने के 
लिए । यदि ओताओं के हृदय में पर्याप्त मात्रा में विश्वास द्वो वो 
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फिर उपदेश की आवश्यकता ही न रहे । विश्वास उत्पन्न करने 
के लिए ज्ञानी जन अपने उपदेश में ऐसे प्रमाणों का समावेश 
करते हैं, जिन पर विचार करने से उन्हें उपदेश पर विश्वास हो. 
जाय । विश्वास होने पर श्रद्धा होगी ही। 


जैसी श्रद्धा द्ोती है, जैसा ध्यान किया जाता है, वैसा हीं 
पुरुष बन जाता है।! इस बात को सिद्ध करने के लिए, तथा 
परमात्मा के ध्यान से आत्मा स्वयमेव परमात्मा बन जाता है, 
यह बताने के लिए ज्ञानियों ने एक उदाहरण कौट-भृंग का दिया 
है । लोक में प्रसिद्ध है कि श्रमरी के शरीर में गर्मी बढ़ जाने' 
से भ्रमरी सहज ही गीली मिट्टी में पड़ जाती है। प्राणी में यह 
स्वभाव है कि एक काम करते-करते, जब वह उकता जाता हैं 
तब उसे दूसरा काम करने में आनन्दानुभव होता है। इसी के. 
अनुसार भौरी गीली मिट्टी में से उसका सार निकालती है और 
अपना घर बना लेती है । यद्यपि भौंरी गीली मिट्टी में पढ़ती हे 
गर्मी के कारण, लेकिन साथ ही वह अपना घर बनाने का काम 
भी कर लेती है । 


आज मनुष्य अपनी उद्योगशीलता को भूल गये हैं, पर 
पशु-पक्षी अब भी सदा की भाँति उद्योगशील देखे जाते हैं । 
मनुष्यों सरीखा आलस्य उनमें प्राय: नहीं पाया जाता। यद्दी 
कारण दे 5 मनुष्य जितना परावलम्बी बन गया है, पशु-पक्षी' 
उतने परावलम्धी नहीं हैं । 


हाँ, तो गीली मिट्टी का सार निकाल कर भोंती उससे 
अपना घर बना लेती है | वह अपने घर में श्रलग-अलग खाने 


परमात्मध्यान ]) जवाहर-किरणावछी : द्वितीय भाग हि 





जजजजजजजञ ली जज जज न्‍  न्‍ न्‍ औ न्‍ जज जज जज जज जज 


भी बनाती है | वह उच्त घर में जाने-आने के लिए छोटा-सा मार्ग 
भी रखती है । इतना सब कुड्ध कर चुकने पर भोंरी लटों को 
'पकड़-पकड़ कर लाती है और अपने धर में दबा देती है और 
ऊपर से फिर मिट्टी लगा देती है। प्रन्थकारों का कथन दे कि भौरी 
१७ दिन तक लट को अपने घर में दबा रखती है और फिर आप 
दी उते फोड़ती है। १७ दिन बाद भोंरी अपने घर में दबी हुई 
'लट को निकलती है तो वह ब्ट भोरी के ही रूप में निकलती 
है। जो लट पहले पेट घिस कर चलती थी वही अब छड़ने 
लगती है और आसमान की सैर करती है । 


इसका कारण यह बताया जाता है कि भौंरी उस धर के 
ऊपर, जिसमें ढट दबी रहती है, बेठकर भूँ-भूँ शब्द करती रहती 
है । लट दूसरी ओर से ध्यान हटा कर भोंरी के शब्द का ध्यान 
उसी प्रकार करती है जैसे गुफा में बेठ हुआ योगी परमात्मा का 
ध्यान करता है । बस, भौंरी के शब्द में ध्यान रखने के प्रताप 
से द्वी लट, भोंरी बन कर आकाश में उड़ने वाली बन जाती है । 


विचार करो कि और जगह से ध्यान हटा कर, अंगी के 
शब्द पर ध्यान लगाने से रूट भी भ्रंगी बन जाती है । ध्यान की 
ऐसी महिमा है | तो आत्मा सब उपाधियों को छोड़ कर एकाप्र 
चित्त होकर परमात्मा में ध्यान लगाए तो स्त्रयं परमात्मा क्‍यों ने 
बन जायगा ९ 


यथपि ऊपर कहो हुई बात ज्यों की तथों मान लेने में 
सिद्धान्त से बाधा आती है, क्‍योंकि लद दो इन्द्रियों वाला 
आणी है और झंगी चार इन्द्रियों बाला । दो इन्द्रियों बाला-जीब 
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उसी शरीर में रहता हुआ चार इन्द्रिय वाला नहीं बन सकता ) 
लेकिन दो इन्द्रिय वाले और चार इन्द्रिय वाले--दोनों प्रकार के 
जीष असंशी हैं। असंज्ञी-शरीर वैसा ही बना रहता है, दूसरा 
नहीं बनता, यह वात जैनशास्त्र में नहीं बतलाई है। अतएव यह' 
मानने में कोई बाघा नहीं प्रतीत होती कि एक शरीर से दूसरा 
शरीर बन सकता है । यह तो प्रत्यक्ष देखा जाता है कि मनुष्य 
के शरीर से जो मल निकलता है, उसमें कोड़े पड़ जाते हैं। 
पहले वह मल शरीर रूप ही था और फिर उसमें कीड़े पड़. जाते 
हैं। यही एक शरीर से दूसरा शरीर बनना है। पेट में कीढ़ों का 
पड़ना कौन नहीं जानता ९ अगर सभो जानते हैं तो यह एक 
शरीर से दूसरे शरीर का बनना कहछाया या नहीं ? मवाद्‌ में 
कीड़े पड़ जाने के विषय में भी यही बात है । पुदूगलों का स्व- 
भाव बिचित्र है | उसमें नाना प्रकार के आश्रयजननक रूपान्तर 
होते रहते हैं। ये रूपान्तर इतने बिचित्र और विरूप होते 
हैं कि दो रूपों में एक पुदूगल की विद्यमानता की कल्पना करना 
भी कठिन द्वो जाता है। पानी का शरीर पुदूगल है और 
उससे विद्युत-शरीर का उत्पन्न होना प्रत्यक्ष है। ऐसी स्थिति 
में एक शरीर रूपान्तर को प्राप्तहो कर यदि दूसरा शरीर 
बन जाता है तो कुछ भी अचरज की बात नहीं है । 

यह तो नहीं कहा जा सकता कि लट का जीव ही भूंगी बन 
जाता है | हो सकता है कि जौब दूसरा हो, परन्तु शरीर से 
लद॒ का भ्रृंगी बन जाना असंभव नहीं हे। इसके अतिरिक्त 
दृष्टान्त सदेव किव्चित्‌ साहदृश्य को लिये हुए होता दे; पूरे 
साहश्य हो तो वह दृष्टान्त नहीं हो सकता । 


परमात्मध्यान | जवाहर-किरणावलो : द्वितोय भाग [७ 


फिर भी ध्यान के निमित्त से होने वाले परिवत्तेन की बात 
में इससे बाधा नहीं आती । अतएव यह कहा जा सकता है कि 
ध्यान के प्रताप से लट भी भृंगी बन जाती है तो परमात्मा का 
ध्यान करने से भात्मा परमात्मा क्‍यों न बन जायगा ९ 


मगर यह देखो कि भात्मा किसका ध्यान कर रहा है और 
क्या हो रहा है । 


सांसारिक जड़ पदार्थों का ध्यान करते-करते यह चेतन्व 
आत्मा भी जड़-सा बन गया है। यंद्यपि आत्मा और संसार के 
जड़ पदार्थ भिन्न-भिन्न हैं, लेकिन उन जड़ पदार्थों से-अआत्मा 
का ऐसा मोद्दाकर्षण हो गया है कि आत्मा अपने आपको उनसे 
अभिन्‍न समझने लगा है । विचार कर देखो कि रुपया क्‍या है 
और आत्मा क्‍या है ? रुपया जड़ है |! वह कट सकता है, घिस 
सकता है, नष्ट हो सकता है और एक के पास से दूसरे के पास 
जा सकता है। आत्मा चेतन्य है । आत्मा कट नहीं सकता, 
घिस नहीं सकता और कभी नष्ट नहीं हो सह्ता। फिर भी 
लोग सिक्के से प्रेम करते हैं, उसे अपनाते हैं और उसझे बिना 
जीवन निस्सार सममते हैं | 


आखिर लोग भ्षिक्के को क्‍यों इतना चाहते हैं ? उससे इतना 
प्रेम क्यों करते हैं ? उसके लिए अपना जीवन भी विपद्‌ में क्‍यों 
डाल देते हैं ? उसके डपाजन के लिए अधम और अन्याय 
करते भी क्‍यों नहीं मिमकते ९ हे रुपेया, तुममें ऐसा कौन-सा 
बढ़ा आकषंश है ? तू ने भाँख वालों को भी श्रन्धा केसे बना 
दिया दै ? बढ़े-बड़े विद्वान्‌ू और विद्यावान्‌ भी तेरे आगे नत- 
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मस्तक क्‍यों दो जाते हैं ? तू ने जगत पर क्‍या जादू चलाया है ९ 

वास्तव में सिक्के के प्रति जनता के मोह का प्रधान कारण 
है--श्रात्मा के द्वारा जड़ का ध्यान करना। मोही श्रात्मा 
निरन्तर जड़ पदार्थों का ध्यान किया करता है. श्रतएव वह जड़- 
बत्‌ धन गया है | इसी कारण जड़ को त्यागने में आत्मा अ्रत्यन्त 
स्रसाता का अनुभव करता है ! यद्द सब जड़ के ध्यान का प्रताप 
है। जडू का ध्यान, आत्मा में आ्रर्त्ति उत्पन्न करता है। अतएष 
वह ध्यान आत्तेध्यान बन जाता है | 

जड़ के ध्यान से आत्मा जड़वतू बन जाता है तब भो 
और समस्त शास्त्र परिभ्रह की निन्‍्दा करते हैं फिर भी, जड़ परि 
प्रह से आत्मा का इतना प्रेम क्यों है ? इसका कारण यह है कि 
आत्मा में श्रभी आत्त ध्यान बना है, इसी कारण वह जद के 
प्रति इतना अनुरागी है। लोग सममते हैं--पिना सिक्के के रोटी- 
कपड़ें का काम केसे चलेगा ? इस रोटी-कऊपड़े के आत्त ध्यान से 
बचने के लिए सिक्के की शरण में गये। लेकिन सिक्के की 
शरण मे जा कर भान भूल गये और दूसरे आत्त ध्यान में पढ़ 
गये | यदि रोटी-कपड़े के आत्त ध्यान से बचने के जिए धर्म-ध्यान 
की शरण ली जाय--सिक्‍के से प्रेम न किया जाय, तो आत्मा 
एक आत्त ध्यान से निकल कर दूसरे आत्त ध्यान में न फँसे । 

इस सब कथन पर भनी भाँति विचार करो और यह देखो 
कि आत्मा को किस से प्रेम करना चाहिए ९ हि 


हे आंत्मन्‌ ! तू सच्चिदानन्द है। तेरे प्रेम करने योग्य 
सच्चि रानन्द परमात्मा के अतिरिक दूसरा कोई नहीं है । 
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यह मत सोचो कि इश्वर तो कभी दिखता नहीं है, उससे 
प्रेम किस प्रकार किया जाय | अगर इश्वर नहीं दिखता तो 
संसार के प्राणी वो दिखाई देते हैं न ? जगत का प्रत्येक प्राणी, 
कीड़ी से लगा कर कुंजर तक, सपान है । इस तत्त्व पर विचार 
करोगे तो ईश्वर से प्रेम करने की बात असस्मब न लगेगी । 
इैश्वर नहीं दिखता, न सद्दी; संसार के प्राशियों की ओर देखो 
और उन्हें श्रात्म-तुल्य समझो । सोचो-जैसा में हूँ, वैसे दी यदद 
हैं । इस प्रधार इतर प्राणियों को अपने समान सममने से शनेः 
शने: इश्वर का साक्षास्कार द्वोगा--परमात्म तत्त्व की उपलब्धि 
डोगी--आत्मा स्वयं उस शुद्ध स्थिति पर पहुँच जायगा । 


इस प्रकार विचार करने से मालूम होगा कि आत्मा से 
समानता रखने वाला प्राणी है या पेसा है ९ 


तास्पय॑ यह है कि इंश्वर का ध्यान करने से आत्मा स्वयं 
इेश्वर बन जाता है; पर जब तक इेश्वरत्व की अनुभूति नहीं 
होती तब तक प्राणियों को द्वी ईश्वर के स्थान पर आरोपित कर 
लो । संसार के प्राणियों को आत्मा के समान सममते से, दृष्टि 
ऐसी निर्मल बन जायगोी कि इंश्वर को भी देखने छगोगे और 
अन्त में स्वयं इश्वर बन जाओगे । यह कथन जैन दर्शन का द्वी 
नहीं है किन्तु अन्य दाशंनिकों का भी यद्दी .कथन है। गोवा में 
कहा है-- 
आस्मौपस्येन सत्र, सम॑ पश्यति योउजुन! 
सुर वा यदि वा दु:ख, स योगी परमो मत: ॥ 
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जो योगी या परमयोगी कददलाने वाला पुरुष ध्यान--मौन में 
परायरा होकर आत्मा-परमात्मा का ध्यान नहीं करता, बह संसार 
में भार-रूप दे । संसार के जीवों में साम्यभाव हुए बिना कोई. 
योगी नहीं कहला सकता । वह्दी सच्चा योगी है जो प्राणीमात्र को 
अपने समान समझता है--उन्हें आत्मौपम्य बुद्धि से देखता है । 
जैसा मैं हूँ बेसे ही और प्राणी भी हैं, इस प्रकार अ्रनुभव करके: 
जो दूसरे के सुख-दुःख को अपने ही समान समम्तता है और 
सब के प्रति समभाव-पूर्वक व्यवद्दार करता है; अर्थात जिस 
बात से मुमे दुःख होता है, उश्तसे अन्य प्राणियों को भी दुःख 
होता है, दुःख जैसे मुझे भ्प्रिय है वैसे हो औरों को भी अप्रियः 
हैं, जेप्त मुक सुख की अभिलाषा है, उसी प्रचार अन्य जीव भी 
सुख के ही अ्रमिलाषी हैं, इस प्रकार आत्मौपम्य बुद्धि से समस्त 
प्राणियों को देखने वाला और ऐसा ही व्यवहार करने वाला: 
सश्ा योगी है । 

जनधम भी यही कहता है -- 








जो समो सब्वभूएसु, तसेखु थावरेसु य। 
तस्स खामाहय॑ होह, इइ केवलिभातियं ॥ 
अर्थात्‌ जो समस्त त्रस--जंगम और स्थावर--प्राणियों पर' 
समभाव रखता है, उसी के सामायिक होतो है | यह कथन सर्वज्ञ- 
भगवान्‌ का है। 
मित्रो ! यह अपने घर की साक्षी है और गीता पराये घर 
को साक्षी थी । दोनों साक्षियों से इस बात में सन्देह् तो नहीं 
रद्दा कि परमात्मा के न दिखने पर भी संसार के समस्त प्राशियों. 
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फो आत्मतुल्य मानने से परमात्मपद की प्राप्ति हो सकती है। 
जगत्‌ के जीबों को आत्मतुल्य मानने की भावना जब कार्य रूप 
में परिणत हो जाती है तब चारित्र स्वतः पप्त हो जाता है और 
सिद्धि समीप ही आरा जाती दै। ऐसा करने पर फिर चाहे 
परमात्मा का नाम न लो, तब भी भावना की विशुद्धि सिद्धि: 
प्रदान करती है | 


कल्पना करो कि तुम्हें परमात्मा मिल गया। तो वह तुम्हें 
क्या कहेगा ९ नतरस--स्थावर जीवों में समभाव रखना, यददी 
परमात्मा का कथन है | 'इद केवलिभासिय ।” क्‍या इस कथन: 
से विपरीत कुछ सुनने की उससे आशा करते हो १ अगर नहीं, 
तो फिर परमात्मा के मिलने को प्रतीक्षा न करके उसके आदेश: 
का लन करो | उसके आदेश का पालन न करते हुए अगर 
पहले उसके साक्षात्कार का हठ पकड़े बेठे रहोगे, तो सौभाग्य से 
प्राप्त हुआ सुअवसर हाथ से निकछ जायगा और पश्चात्ताप 
ही पल्‍ले पड़ेगा। परमात्मा का साक्षात्‌ या परमात्मपद की 
उपलब्धि तो अंतिम मंजिल है और वहाँ पहुँचने के लिए आत्मौ- 
पम्य या सर्वबेजीवसमभाव मार्ग हे | इस मांगे पर चले बिना 
अन्तिम मंजिल तक केसे पहुँच पाओगे ? सो अगर तुम परसात्म- 
तत्व की [प्ति का अनन्त, अव्याबाघ, असीम और अनिव चनीय 
आनन्द अनुभव करना चाहते हो तो उस मार्ग पर अग्रसर 
दोओ, जिसे अभी बतलाया गया है । 


कई लोग तुम्हें परमात्मा के आदेश के नाम पर भुलावे में 
डाल सकते हैं । जगत्‌ में नाना मत और पंथ हैं। उत्तमें अनेक 
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पररुपर विरोधी बातें भी मान्य की गई हैं । ऐसी अवस्था में 
कदाचित्‌ तुम संदेह के चक्कर में पढ़ सकते हो | शायद तुम इस 
निर्णय पर नहीं पहुँच सकते कि परमात्मा का आदेश किसे मारने 
और किसे न माने ? इस प्रकार की और भी अनेक शंकाएं 
तुम्दारे अन्तःकरणा में उत्पन्न हो सकती हैं । 


इन शंकाओं का कब और केसे समाधान दो ९ सब शास्रों को 

देश कर ऐसी शंकाश्रों का निवारण करना भी असंभव-सा है। 

सब शा््रों का सार निकालने को अनेक जन्म घारण किये जाएं 

' तब भी पार नहीं पड़ने का। मगर याद रखो, सत्य के सामने 

कोई जंजाल या धूर्तता सफल नहीं दो सकती । जिस प्रकार 

-लकड़ी में लगी हुई हीरे क्री छोटी-सी कनी भी मोटे से मोटे 

काच को काट ढालती है, उसी प्रझ्वार ज्यों ही तुम सत्य की 

शरण में जाओगे तयों ही तुम्हारा आत्मा जंजाल एवं धूर्चता 

की बात को काटने के लिए हीरे के समान हो जायगा । फिर 
'हुम्हारे आगे मुठाई टिक नहीं सकेगी । 


काँटों से बचने के लिए सम्पूर्ण प्रथ्वी को चमड़े से मढ़ा 
नहों जाता। ऐसा करना संभव भी नहीं है। इसी प्रकार सत्यासत्य 
का निर्णय करने के लिए संसार के समस्त पोथे पलटने की आव- 
-श्यकता नहीं है। पैर में जूता पहनने वाले के लिए सम्पूर्ण 
भूतल चमड़े से मढ़ा हुआ-सा बन जाता है । इसी प्रकार जिस 
पुरुष के पास सम्यक्‌ विवेक है उसके लिए सत्य-अंसत्य की समस्या 
सहज द्वी हल हो जाती है । विषेद वह कसौटी दे जिस पर सत्य- 
असत्य की परख होती है । 
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मा पक या की पक कवर 


जब तुम्हारे सामने इस प्रकार उलमन णेदा हो जाय वो 
अपनी विवेक-बुद्धि का उपयोग करो। कोई अपना कपड़ा दो 
सौ गज बतलाता है; लेकिन तुम्दारे पास गज मौजूद है तो उस 
कपड़े को नाप ही क्यों नहीं लेते ? अगर उस्ले नाप लोगे तो 
न तो ठगे जाओगे और न संदेह ही रहेगा । जैसे सुवण को 
कसौटी पर कसा जाता है उसी प्रकार धर्म को भी कसौटी पर 
कस लो । धर्म की कसौटी आत्मा है। आत्मा रूपी कसौटी 
पर कसने से जो धम खरा उतरे--जो बात आत्मानुमोद्ति दो, 
उसे स्वोकार कर लो और जो बात खोटी साबित हो उसे 
फेंक दो । 

करुपना करो, तीन आदमी हैं | एक आदमी दूसरे आदमी 
को पीट रहा है और तीसरा आदमी चुपचाप खड़ा देख रद्दा है। 
यह भी कल्पना करलो कि पिटने वाले तुम्हीं हो और दूसरा 
आदमी तुम्दीं को पीट रहा दै। अब बताओ दूसरे आदमी को 
तुम क्या सममोगे ? अगर पापी सममोगे तो किसी के कहने 
से उसे पापी सममोगे या अपने दी अनुभव से ९ 





अपने अनुभव से !! 

ठीक है, मारने वाला अपने ही अनुभव से पायी माल्म 
होगा । उसे पापी मानने के लिए किसी शात्त्र के प्रमाण की 
श्रावश्यकता नहीं होगी । पर वह तीसरा आदमी, जो चुपचाप 
खड़ा देख रहा है, उसके विषय में तुम निम्चयपूर्थंक नहीं कह 
सकते कि उसके हृदय में तुम्हारे प्रति प्रेम है या नहीं ९ यह निम्धय 
तो उसके व्यवद्दार से द्वो सकता है । जब तक उसका कोई व्यव- 
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“हार दृष्टिगोचर नहीं होता तब तक उसके संत्रंध में कुछ भी 
'निश्च व नहीं किय/ जा सकता | कौन कह सकता है कि चुपचाष 
खड़ा हुआ आदमी क्‍या सोच रहा है ? हो सकता है कि वह 
'सोच रहा दो कि-- न मारे तो अच्छा ।! और यद्द भी संभव हे 
पके वह मन द्वी मन मारने वाले का अनुमोदन कर रहा हो । 

इसी समय चौथा आदमी वहाँ आ पहुँचता है। वह मारने 
-आाले से कहता है--इसे जान से मार डालना हो ठीक है । जब 
तक इसे मार न डालोगे तब तक काम नहीं चलेगा ।! 

संसार में बहुत-से लोग निबेल को सबल की खुराक सम- 
-मते हैं । उनका खयाछ है---'दम निबलों के गले काट कर ही 
'सुद्बी हो सकते हैं।” लोगों ने यद्द मान भले दी रक्खा हो, लेकिन 
यह मानना राक्षसतापूर्य है। किसी शेर से पूछो--द्विरण किस 
लिए बने हैं १! तब बह कद्देगा--मेरी खुराक के लिए। में 
इन्हें मार कर खाने के कारण द्वी मगराज कहलाता हूँ।” ऐसी 
“हालत में निबेल के गले काटने का सिद्धान्त मनुष्यों का रद्द या 
'पश्ुओं का ९ 

पशुओं का !! 

हाँ, तो चौथा आदमी उस मारने वाले से कद्दता दै-- इसे 
-मार डाल । इसे मार डालने से अमुक-अमुक लाभ हैं ।! 

चौथे आदमी की बात आपने भी सुनी । आप शआत्मानुभव 
से उसके बचनों को केसा सममेंगे 

'पशुतापूर्ण !! 

और दौथा आदमी शआ्आपको कैसा लगेगा 


'परमाप्मध्यान | जवाहर-किरणावक्की : द्वितीष भाग [ १५ 








अ्रनाय ! राक्षस !! 

लेकिन वह आदमी यद्द भी कद्दता जाता है कि यह बात मैं 
अपनी इच्छा से नहीं कद्दता, शास्त्र की आज्ञा दी ऐसी है। 
अपने इस कथन की पुष्टि में वह शास्त्र के प्रमाण भी वदूघृत 
कर देता है तो वद्द शास्त्र आंपको शास्त्र प्रतीत होगा या शस्त्र ९ 

ध््‌स्त्र ! 

अच्छा तो बताइए आपने यह निर्णंय केसे किया 

थश्रात्मा से !! 

आत्मा से द्वी आपने उस शास्त्र की श्रसत्यता समझी है। 
आत्मा स्वयं बोल उठता है कि यह आदमी अनाय॑े है। तास्पय 
यह है कि उस आदमी को और उसके दिए हुए प्रमाणों को 
'मिथ्या और नीच ठहराने के लिए किसी दूसरे की सहायता की 
आवश्यकता नहीं हुईं, बरन्‌ आत्मा ने अपने अत्तुभव से स्वयं 
यह गिर्णय किया है । 

इतने में ही एक शआादमी वहाँ आ पहुँचता है। इस पॉँचवें 
मनुष्य ने मारने वाले से कह्दा--“भत मार ! किसी जीव को कष्ट 
न पहुँचाना ही सब धर्मों का सार है। इस कथन की पुष्टि के 
लिए मैं चाहे जितने प्रमाण उपस्थित कर सकता हूँ । किसी भी 
प्राणी की हिंसा न करने में अनन्त कल्याण है। जैसी तेरी 
आस्मा है वैधी ही इसकी हे ! जैसा तू, वैसा ये। जैसे तेरे कान- 
नाक-आँख आदि अवयव हैं वैसे दी इसके हैं। शरीर के इन 
उपयोगी अ्रवयवों में से तू एक भी अवयव का किव्चित्‌ भाग माँ 
नहीं बना सकता। जिस वस्तु का बनाना तेरे सामथ्य से बाहर 
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है उसे नष्ट करने का तुमे क्या अधिकार है ९ जैसे तुमे सुख 
इष्ट है और दुःख अनिष्ट है, उसी प्रकार इसे भी सुख इष्ट है 
ओर दुःख अनिष्ट है । अतएव इसे मत मार--इसे पीड़ा भी 
न पहुँचा । जीबों को न मारने के विषय में सब शास्त्रों में जो 
कुछ लिखा है उसका सार यह हद-- 

एवं खु णाणिणो सारं, ज॑ न इटसिइ किंचणं। 

अद्दिसा समयं॑ चेव, एयावन्त॑ वियाणिया ॥ 

समस्त शास्त्रों का--सम्पूणु ज्ञान का सार इतना ही है कि 

किसी जीव की दिंसा न करे । अहिंसा द्वी परम सिद्धान्त है । 


वास्तव में यही सब शास्त्रों का सार है। यदि किसी को 
दद्दी बिलोकर मक्खन निकालते न आता हो और उसे सीधा ही 
मिल जाबे तो यह उसके भाग्य की बड़ाई है । इसी के अनुसार 
ज्ञानी जन कहते हैं कि सब ग्रंथ और पोधे न पढ़े तो कोई हज 
नहीं, लेकिन उनका सार समम लेना चाहिए । सब का सार 
इतना ही है कि किसी जीव को मत मारो । इतने में ही सब धर्म- 
कर्म का समावेश हो जाता है । यह अहिंसा ही सुख और शान्ति 
देने वाली है। 

पाँचवाँ आदमी मारने वाले से कहता है--'कदाचितू तू यह 
कहे कि इसे मारे बिना मुझे सुख कैसे मिलेगा ९ तो इसके लिए 
मेरी बात सुन । अगर तुझे किसी प्रकार का दुःख है और उस 
दुःख के प्रतीकार के छिए तू इसे दुःख दे रहा है तो, निश्चय 
समझ ले कि तू यद्द दुःख उसे नहीं दे रद्दा है बरन्‌ अपनी 
आत्मा में दी दुःख के बीज बो रद्द है | इस बीज से जो फल 
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की कम अर की अनक 
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लगेंगे उनका फल बहुत भयंकर होगा । तुमे अनेक गुना दुःख 
भोगना पड़ेगा । अगर तू इसे सुखी बनाने की चेष्टा करेगा तो, 
न केवल इसे सुखी करेगा वरन्‌ अपनी आत्मा में भी सुख के 
बीज बोएगा । सुख के इस बीज से उत्पन्न होने वाला फल 
अतिशय मनोहर, साताकारी और लाभप्रद हे । अतएवं इसकी 
भलाई के छिए न सही, अपनी ही भलाई के छिए इसे मत मार | 
दाणाण सेट्ठ॑ं अभयप्पयाणं । 

अथात्‌ अमयदान सब दानों में श्रेष्ठ है। इसलिए इसे अमय- 
दान देगा तो तू आप निर्भय बनेगा । 

हिंसा से भ्रस्त प्राणी दूसरे को दुःख देने में सुख मानता है, 
लेकिन जो दूसरे को निर्भय बनाता है वद्द पूर्ण सुख के साथ पूर्ण 
स्वतन्त्रता का भी अनुभव करता है । 

जो आदमी दूसरे को सुख देता है उसमें स्वयं भी सुख होता 
है। उसमें सुख न द्वोता तो वह दूसरे को कहाँ से सुख देता ९ 

जगति विदितमेतद्‌ दीयते विद्यमानम, 
न हि शशकविषाणं को5पि कसम ददाति । 

जो चीज जिसके पास है वही वह दूसरों को दे सकता है । 
खरगोश का सींग कौन किसे दे सकता है ? 

जो आदमी यह कह रहा है कि--इसने मुझे त्रिलोक का 
राज्य दिया ।” उसके कथन से यह समम लेना चाहिए कि मुममें 
सुख विद्यमान है । तुम्हें किसी जवाहर पर विश्वास नहीं हो, 
मगर जब जौहरी उसकी परीक्षा करके उसे सच्चा जवाहर बता दे 


तब तो उसे जब हर मानने में शंका को अवकाश नहीं रद्द जाता ९ 
ब्‌ दि, जी. 
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इसी प्रकार अगर किसी ने कहा--त्‌ ने मुर्के अमयदान दे 
कर त्रिलोक का राज्य दे दिया,” तो इस कथन से यह विश्वास हो 
जाना चाहिए कि मुम में त्रिलोक का राज्य भरा पड़ा है। मैं अब 
तक अपने को तुच्छ एवं अपदार्थ मानता था परन्तु इसके कहने से 
आज मुझे प्रतीत हुआ कि में तीन लोक का राज्य दे सकता हूँ । 
यह त्रिलोक का राज्य अभयदान द्वारा ही दिया जा सकता है 
भौर अभय पाने वाला मनुष्य ही यह अनुभव करता है कि उसे 
तीन लोक का राज्य मिला । इसीलिए भगवान्‌ ने अभयदान के 
संबंध में कहा है--- 

दाणाण सेट्॒ठं श्सयप्पयाणं । 

एक जोर करोड़ रुपया मिलता है और दूसरी ओर जीवनदान 
मिलता है । जीव इन दोनों में से क्‍या लेना पसंद करेगा ९ 

जीवन !! 

तो यह निश्चित हुआ कि जीवन करोड़ रुपये से भी अधिक 
मूल्यवान्‌ है। आप में जीवनदान देने को शक्ति है। जीवनदान के 
द्वारा आप अन्य प्राणियों को सुख और त्रिलोक का राज्य दे 
सकते हैं । फिर भी देने के समय आप क्यों यह सोचते हैं 
कि--हम क्‍या दे सकते हैं !! चाहे और कुछ दो या न दो, 
लेकिन जीवों को सुख तो दो, जिसके समान संसार में दूसरा 
दान नहीं है । सब जीवों को सुख देने वाला प्राणी, उत्कृष्ट रसा- 
यन आने पर तीर्थकर गोत्र का बंध करता है । 


तीर्थंकर के वचन पर अविश्वास तो नहीं करते ? फिर 
उन्होंने तुम्हारे भीवर जिस शक्ति का सदूभाव बतलाया है, 
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उसका उपयोग क्‍यों नहीं करते ? उस अनन्त शक्ति पर भरोसा 
करो, उसे प्रकट करने का प्रयन् करो और उसका जो छंश अभी 
उपलब्ध है उस शुभ कार्य में लगाओ | 


इस प्रकार प्रमाण देकर वह पॉचवाँ आदमी मारने वाले से 
कहता है-- इसे अभयदान देने से तुम में त्रिलोकी का वैभव 
ड्वोगा । अगर तुमे त्रिलोकोनाथ बनना है तो यह तेरे ही हाथ 
को बात है | तू अपना हृदय उदार बना और सब जोवों को 
अभयदान दे । रोते-रोते, विवशशता का अनुभव करते हुए अगर 
दान दोगे तो वह दान न देने के ही समान होगा । कहा 
भी है-- 

यस्मात्‌ क्रियाः प्रतिफकछन्ति न भावश्यून्या: ॥ 

भावद्दीन क्रियाएँ, जिन क्रियाओं में केवल काय का सह- 
योग होता है और अन्तःकरण का सहयोग नहीं द्योता, वे फल- 
दायिनी नहीं द्वोती । 


इस कथन का तात्पय यह है हि एक आदमी मारने के 
लिए भेरणा करता है. और दूसरा न मारने के लिए प्रेरित कर 
रहा है। दोनों अपने-अपने कथन की पुष्टि के लिए शाख्रों के 
हवाले दे रहे हैं । उन शाझ्रों को भापने देखा नहीं है, फिर भो 
आपका आत्मा दोनों में से किछी एक को प्रमाणभूत रवीकार 
करेगा और दूसरे को अप्रमाण और अनुपादेय मानेगा | आप 
बचाने छा विधान करने वाले शास्त्र को सथा शाखत्र कद्देंगे और उस 
शास्त्र का प्रमाण उपस्थित करने वाले को सच्चा शास्त्रज्ञ मारनेंगे। 
कदाचित्‌ इस मारने वाले आदमी ने उस शास्त्रक्ष का कहना वे 
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माना और पिटने घाले को मार भी डाला, तो भी बहू पिटने वाला 
मरते-मरते भी यही कहेगा कि, देखो इस मारनेवाले दुष्ट ने 
उस भले आदमी का कहना न माना । 


इस प्रकार यह बात आत्मानुभूत है कि किसी मग्ते हुए 
जीव को बचाना धर्म है। हमारे प्रयत्न करने पर भी मारने वाला 
चाहे मरने वाले को न बचने दे, लेकिन श्रद्धा तो उसे बचाने 
को द्ोनी ही चाहिए। इसी प्रकार आप प्रत्येक बात को अपने 
आत्मा से तोलेंगे तो आपको उसके सत्यासत््य का विवेक दो 
जायगा 


आचारांग सूत्र में कहा है कि--जिस बात को तू अ्रपने 
ज्ञान स निष्कपट होकर सत्य मानता है वह तेरे लिए सत्य हो 
है, फिर भले ही वह दूसरों की दृष्टि में अ्रसत्य ही क्‍्योंन दो ! 
डदाहरणार्थ--तुम्हारे घर कोई ऋपटी, वेशधारी साधुआगया । 
तुमने निष्कपट भाव स सच्चा साधु समक कर उसे उसी 
प्रकार आद्वार आदि का तो दान दिया जिस प्रकार सच्चे साधु 
को दिया करते हो | तो उस कपटी साधु को दिया हुआ दान 
तुम्हें बही फल प्रदान करेगा जो सच्चे साधु को देने से होता 
है । इसके विपरीत अगर तुम्हारा हृदय कपटपूर्ण है तो सच्चे 
साधु को दान देने से भी तुम्हें विषम फल प्राप्त होगा। जैसे 
सच्चे साधु को कडुबे तुम्बे का दान करने वाली नागश्नी आ्राह्मणी 
को विषम फल्न प्राप्त हुआ था । 


सारांश यह हे कि धर्म को आत्मा की कसौटी पर कस 
कर समस्त प्राणियों पर दया करो । यही सब धर्मों में उत्तम 
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'घस है । यही धर्म-क्रिया का निचोड़ है। यद्दी धामिक अनुष्ठानों 
का ध्येय है । ऐसा करले से तुम्हारा आत्मा शिव-रूप बन 
सकेगा । यही परमात्म पद्‌ की श्राप्ति का सुन्दर और सरल 
मार्ग है। 

समभाव वाले और विषम भाव वाले पुरुष के कार्यों में कितना 
अन्तर रद्दता है, यद्द बात संसार में सबेत्र ही देखी जा सकती है । 
सम्यक्‌-दृष्टि-जीब भी खाना, पीना, विवाह आदि कार्य करता 
है और मिथ्याटृष्टि भी यद्द सब करता दै। लेकिन दोनों के 
कार्यों की भाव-भमिका में महान्‌ अन्तर होता है। समभाव 
से श्रनिवेचनीय आनन्द का अनुभव द्ोता है। उसका आस्वाद 
चाणी द्वारा व्यक्त नहीं किया जा सकता | वह सिफ अनुभव 
की वस्तु है श्र अनुभव करने वाले ही उसे पहचानते हैं। 
जिसके हृदय में समभाव जागृत द्वो जाता है उप्ते किसी प्रकार 
'की द्वानि नहीं उठानी पड़ती । 


मित्रो ! इश्वर के ध्यान से समभाव पेदा होता है और 
समभाव ही मोक्ष का द्वार हैे। ऐसा समझकर अगर आप 
अपने अ्रन्तःकरण में समभाव धारण करेंगे तो आप का 
अरम कल्याण देगेगा । 


'मद्रावीर-सषन, 
देश्की 
बा० २८०९-३१. 


यज्ञ: निष्कामता 


प्राथना 
श्री इढरथ नपति पिता, नन्‍दा थारी साथ + 
रोम-रोस प्रभु मो भणी, शीतर नाम सुद्दाय ॥ 
जय जय जय त्रिभुवनधणी, करुण।निधि करतार । 
सेव्यां सुश्तरु जेहवों, वांछित सुखदातार ॥ जय० ॥ 


+>--फ्ठल्स्फ्ह5फ5.. 


श्री शीतलनाथ भगवान्‌ की इस प्रार्थना में कद्दा गया है--दे 
परमात्मा, हे त्रिसुवन के अद्वितीय नाथ, तू जयवन्त हो, तेरी 
जय दो ! 


यज्ञ: निष्कौमता] ज्वाहर-किरणावरछो : द्वितोय भाग [२३ 





इस प्राथना में किस भावना का समावेश किया गया है 
त्रिसुवन के नाथ का जय-जयकार करने से आत्मा में कौन-सी 
भावना उत्पन होती है ९ 


जो किसी कुटुम्ब का खामी है वह अपने कुट्ुम्ब को सुखी 
अर समृद्ध देखना चाहता हे । देश का राजा अपने देश को सुखी 
नाना चाहता है । इसी प्रकार कुटुम्बत्ाले कु टुम्ब के स्वामी की 


हर 


जय चाहते हैं श्रौर देशवासी देश के राजा की जय कामना 
करते हैं । 


दोनों की तुलना करने से स्पष्ट बिदित द्वो जाता है कि 
कुटुम्ब का स्वामी जितना विकास चाहता है, उसकी अपेक्षा देश 
का राजा अधिक विकास चाहता है। इसी प्रकार कुटुम्ब के स्वामी 
की जय-विजय मनाने से देश की जय-विजय अधिक विस्तृत 
जय-विजय है | इस तरह कुट्ुम्ब के स्वामी की जय-विजय को 
अपेक्षा देश के अधिपति राजा की जय-विजय मनाना अधिक 
उदारतापूर्ण है; फिर भी राजा की जय-विजय भी विशुद्ध नहीं 
है--अपूर्ण है । राजा अपने विकास के लिए, अपने विजयलाभ 
के लिए दूसरों का विनाश भी चाद्वता है। वह दूसरे को हानि 
पहुँचा करके भी अपने को एवं अपने देश को लाभ पहुँचाना 
चाहता है। अतएव एक राजा की विजय समष्टि की विजय नहीं 
है । जिस विजय का मूल्य, अन्य का पराजय है, बह विजय 
विशुद्ध विजय नहीं कह्दला सकती | सच्ची विजय में किसी के 
पराजय की कामना नहीं हो सकती । वहाँ तो समष्टिगत कल्याण 
की चिन्ता की जाती है । अतएवं किसी एक राष्ट्र का छठाभ, जब 
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पक आप की 


वह अ्रन्य राष्ट्र को द्वानि पहुँचा कर प्राप्त किया जाता है, ता 
अनर्थ का कारण बनता है। इससे राष्ट्रों में समष्टि की भावना 
नहीं उत्पन्त होने पाती । प्रत्येक राष्ट्र अपने आपको सुखी और 
समृद्ध बनाना चाहता है | जब एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र का खन चुस 
कर स्वयं मोटा बनना चाहता है तो विश्व में शान्ति कैछे हो 
सकती दै १ भाज यही अशुद्ध राष्ट्रीयता विश्व में विप्तव मचाये 
हुए है | राष्ट्रों में परस्पर जो प्रतिस्पधोा चल रही है, एक दूसरे 
को अपना भोग बना लेने के लिए जो भगीरथ प्रयत्न कर रहा 
है, एक को निर्बल बना कर दूसरा सबल बनता जा रहद्दा है, सो 
क्या इससे जगत्‌ सुख-शानिति।पा “सकेगा ? कदापि नहीं। यह 
प्रतिस्षषां और स्वार्थलिप्सा से दूषित राष्ट्रीयता ही राष्ट्रों के 
सत्यानाश का कारण बन जायगो । श्रतएवं संखार के समप्र राष्ट्र 
जतनी जल्दी हो, इसका परित्याग करके शुद्ध राष्ट्रीयता की 
उपासना करेंगे तो शान्ति-लाभ कर सकेंगे । 

घुद्ध राष्ट्रीयता क्या वस्तु है ? उसकी उपासना किस प्रकार 
होती है ९ इस संबंध में यहाँ इतना कहना दी पयौप्र होगा कि 
जिस राष्ट्रोयता में एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र का सहायक और पूरक 
रहता है, जिसमें प्रतिस्पधो के बदले पारश्परिक सद्दानुभूति को 
प्रधानता होती है, जहाँ विश्व-कल्याण के प्रयोजन से राष्ट्रीय 
नीति का निधोरण होता है, वद्दी शुद्ध राष्ट्रीयता है। जैपे शरीर 
का प्रत्येक अंग दूसरे अंग का पोषक है उसी प्रकार प्रत्येक राष्ट्र 
बविश्व-शरीर का पोषक होना चाहिए। इस नीति पर जगत्‌ के 
राष्ट्र अमल करेंगे तभी शान्ति होगी। मानव-समाज का, भेरे 
विचार से, यही सर्वश्रेष्ठ सामाजिक आदर्श है । यही समाजवाद 
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का चरम रूप है| इसी से स्थायी शान्ति और बस्घुत्व-भावना 
की स्थापना की जा सकती है। 

अब प्रश्न यह है कि जगत्‌ के इस विषमय वातावरण में यह 
उदार भावना किस प्रकार आ सकती है ९ किस उपाय से भूतल 
के एक कोने में रहने वाला मनुष्य, दूसरे कोने के निवासी प्रत्येक 
मनुष्य को अपना भाई समझ सकता है ९ 

इस भ्रश्न का मेरे पास, एक--केवल एक दी उत्तर है | वह 
यह है कि त्रिलोकीनाथ की विजय की भावना में ही विश्वशान्ति 
की भाषना निहित है । इस प्रकार की व्यापक भावना त्रिलोकी- 
नाथ की विजय चाहने से ही हो सकती है। त्रिलोकीनाथ-- 
भरमात्मा की विजय चाहने से अन्तःकरण में एक प्रकार की 
विशालता--सम-भावना--श्राती है। ऐसा चाहने वाला व्यक्ति 
सोचता है कि मेरा स्वामी त्रिलोकीनाथ है। संसार के समस्त 
प्राणी उसकी प्रजा हैं। जब में त्रिलोकोनाथ की विजय 
चाहता हूँ तो फिर उसकी प्रजा में से किसका पराजय, किसका 
बुरा सोचू १ मैं जब त्रिलोकोनाथ की विजय चाहता हूँ तो उसे 
प्रसन्‍न करने के लिए उसकी समस्त प्रजा का भला चाहूँ। पर- 
मांत्मा की विजय चाहने से इस प्रकार के विचार अन्तःकरण 
में उत्पन्न होते हैं और इन उदार विचारों से राग-ट्वेष का भाव 
क्लीण दोजावा है । जितने अंशों में विचारों “की उदारता होगी 
उतने ही श्रशों में राग-ढ्वेंष की क्षीणता हीमी और जितने श्र शो 
में राग-हष की क्षोणता द्वोगी उतने ही! शों; में। निराकुलता-- 
शान्ति प्राप्त होगी । इस प्रकार विश्वशान्तिउका मूल-मंत्र ,है--- 
परमात्मा की विजय की कामना करते रददनो«३_ 


२६ | जवाहर-किरणावछी : ट्वितोय भाग. [ दिव्य जीवन 








इस विजय-कामना की एक विशेषता यद्द भी है कि इसकी 
आराधना से सामूद्दिक जीवन के साथ ही साथ वयक्तिक जीवन 
का भी बिकास होता है। इससे सिर राष्ट्र या राष्ट्रसमूह ही लाभ 
नहीं उठा सकते बरन्‌ व्यक्ति भी अ्रपता जीवन उदार, समभाव- 
९ 
पूण और शान्त बना सकते हैं । 


इस प्रसंग में इतना ओर कद देना चाहिए कि पाश्चात्य 
'स्कारों के प्रसार से भारतीय जनता भी धर्म और इश्वर से 
विमुख-सी होती जाती है, परन्तु समय सिद्ध कर देगा कि यह 
विमुखता जगत्‌ के लिए अभिशाप बनेगी | परमात्मा के पवित्र 
आसन पर भौतिक विज्ञान की तिष्ठा करने वाले अशान्ति की 
प्रतिष्ठा कर सकते हैं | वे संहार को निमंत्रित कर सकते हैं. और 
विप्लव का आह्वान कर सकते हैं। उनसे शान्ति-स्थापना की 
कदापि श्राशा नहीं रक्खी जा सकती । परमात्मा का बहिष्कार 
करके साम्यवाद की स्थापना करने वाले लोग, मेरे विचार में, 
भयंकर भूल कर रहे हैं । उनके इस काये को तुलना उस व्यक्ति 
से को जानी चाहिए जो निर्जीव अस्थिपंजर को सिंगारने की 
असफल चेष्टा करता है या हवा को नींब बना कर महल खड़ा 
करना चाहता है । यदि यह प्रयज्ञ सफल नहीं हो सकते, तो 
ईश्वर को बह्िष्कृत करके विश्वशान्ति के प्रयत्न भी निश्चित रूप 
से सफल नहीं द्वो सकते । | 


मित्रो ! संसार संबंधी शान्ति की स्थापना के लिए तथाः 
अनन्‍्तःकरण को मलीन बनाने वाले रांग-इंष को क्षीण करने के: 
लिए परमात्मा की शरण प्रहण करो । 
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यह कहा जा सकता है कि हम परमात्मा को त्रिलोकीनाथ 
तो मानते हैं; लेकिन हम ग्ृहस्थ हैं--हमें स्त्री की कामना रहती 
है, घन की लालसा बनी हुईं है। परमात्मा को त्रिलोकीनायथ 
मानकर अगर हम किसी के प्रति राग-हेष न करें तो ग्रद्वस्थी 
संबंधी कामनाएँ केसे पूर्ण होंगी १ रन्‍्हें पूर्ण करने के लिए क्‍या 
हम किसी दूसरे के शरण जावें ? अगर दूसरे के पास न जावें, 
तो परमात्मा त्रिलोकीनाथ है--निष्पक्ष--बीतराग है, और हम 
अभी तक पक्त का त्याग नहीं कर सके हैं। ऐसी अवस्था में 
हमारा निवाह केसे होगा ९ 

यद्यपि यह विषय कठिन है, फिर भी थोड़े में कुछ स्थल 
बातें बताऊँगा | इस विषय में थोड़ा कुछ जान लेने से भी आत्मा 
को समाधि मिलती हे । 

परमात्मा को त्रिलोकीनाथ मानकर उसकी विजय चाहने 
से व्यवह्ार में किसी प्रकार को रुकावट नहीं होती । हाँ, व्यव- 
हार में दूषितता के जो अंश हैं वे अवश्य निकल जाते हैं 
अर भले प्रकार एवं शान्तिपूवक व्यवह्दार चलाने को शक्ति 
आ जाती है। अतएव कोई भी व्यक्ति, चाहे वद्द राजा द्वो, 
चाहे व्यापारी हो, अपने राज और व्यापार का संचालन करता 
हुआ भी त्रिलोकीनाथ की छाया में जाकर शान्तिलाभ कर सकता 
है तथा धीरे-घीरे श्रपना विकास करता हुआ त्रिलोकोनाथ की 
गति प्राप्त कर सकता है। अगर ऐसा न द्वोता, गृहस्थ लोग 
त्रिलोकीनाथ की छाया में न पहुँच पाते दोते और सांसारिक 
उपाधियों से मुक्त साधुजन हो त्रिलोकीनाथ की छाया में जा पाते, 
तो फिर भगवान्‌ का नाम “त्रिलोकोनाथ' नहीं हो सकता था । 
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राजसत्ता का विचार राज्याधिकारी को ही होता है, सब 
को नहीं होता। राजसत्ता क्या वस्तु है, इसे अधिकारी भले ही 
खमसता हो, सब नद्ीीं समझते । लेकिन राजा तो सभी का है- 
सिफ राजसत्ता सममने वाले का दी नहीं है। वह श्रज्ञ, अशक्त 
और गरीब का भी राजा है। इसी प्रकार साधु भी त्रिलोकीनाथ 
के भक्त होते हैं और ग्ृदस्थी भी हो सकते हैं। तात्पर्य 
यह है कि परमात्मा को ब्रिलोकीनाथ मान कर उसकी विजय 
चाहने में संसार-व्यवह्वार संबंधी कोई बाघा उपस्थित नहीं होती। 





गृहकुटुम्बी एक भक्त होता है और दूसरा अभक्त । 
संसार का काम दोनों ही चला रहे हैं, मगर दोनों में भेद होता 
है। दोनों में क्या भेद है, यह सममलाना ही व्याख्यान का प्रयोजन 
है। दोनों का भेद एक उदाहरण द्वारा समझाता हूँ । 


दो आदमी रोटी खाते हैं । रोटी खाने का ज्यापार यद्यपि 
दोनों का समान है, फिर भी उनमें से एक खाने के लिए जीता 
है और दूसरा जीने के लिए खाता है। सोचिए, इन दोनों के 
सहृश व्यापार में भी कितनी विसद्शता विद्यमान है ? जो 
जीबित रहने फे लिए खाता है वद्ध उतना और वद्दी खाएगा 
जिससे उसका जीवन बना रहे । जीवित रहने के लिए खाते 
“बाला ऐसा भोजन कद्रापि नहों करेगा जिससे स्वास्थ्य को 
डानि पहुँचती हो, जो जिन्दगी को बिगाड़े। वह व्यक्ति 
यह बात कदापि नहीं भूलेगा कि में जीवित रहने के लिए खाता 
- हैं, अतपव विकारजनक पदार्थों का भक्षण करके अपने धर्म 
और शरीर रूपी हीरे को नष्ट न होने दू'गा। मैं केबल वही 
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भोजन करूँगा जो जीवन कायम रखने में सहायक हो, जिससे 
बुद्धि का विकास हो और मानसिक शक्ति की वृद्धि हो | जो वस्तु 
इन उद्देश्यों का विधात करती है, जो आरोग्य की दृष्टि से हेय 
है, उसे में प्रहण नहीं करूँगा । 


इस प्रकार जीने के लिए खाने वाला पुरुष विवेक के साथ 
भक्ष्य-अभक्ष्य का विचार रक्खेगा और अभक्ष्य का परित्याग 
करेगा । 


इसके विपरीत खाने के लिए जीवित रहने वाला सोचता 
है--इस जीवन में में जितना खाद ले सकूं, ले लूं। मैं जितना 
अधिक खा सकूंग।, जितना खाद ले सकू गा, उतना द्वी मेरा 
जीवन सफल द्वो सकेगा । 

अब आप विचार कीजिए कि जीने के लिए खाने वाले और 
खाने के लिए जीने वाले में कितना अन्तर है ? 


मैं प्रायः सदा इस बात का ध्यान रखता हूँ कि मेरा 
व्याख्यान ध्षिफे विद्वानों के लिए नहीं है डिन्तु स्रियों और बच्चों 
के लिए भी है । अतएव में इसी दृष्टि से विवेचन करता हूँ। 
सभी लोग, जहाँ तक मेरा खयाल है, इसे समझ सकते हें; 
सममने का सबको प्रयत्न करना चाहिए। अगर कोई सममने 
का प्रयत्न ही न करे तो इसका क्‍या उपाय है ९ 

संसार में जो रोग-शोक फेल रहे हैं उनमें से अधिकांश 
उन लोगों की देन हैं जो भोजन-पान में विवेकहददीन होऋर 
प्रवृत्ति करते हैं। दस आदमियों का भोजन एक आदमी खा 
जाता है; फिर उसे आनन्द नहीं मिलता। वह अपने लिये श्रपच, 
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अजी्ण आदि रोग खरीद लेता है । इस प्रकार चह खाकर मरता 
है और शेष नौ आदमी भूख के मारे मरते हैं। 


सुना जाता दे कि भारतीयों को दैनिक आमदनी का औसत 
--)॥ प्रति मनुष्य है । यदि प्रत्येक आदमी इतने ही में काम चला 
ले तब तो सब को बराबर भोजन आदि मिलता रह सकता है | 
अगर कोई आदमी 5£)॥ खा जाता है तो वह एक आदमी को 
भूखा मारता है या नहीं ? जो व्यक्ति इससे जितना द्वो अधिक 
भोजनादि का व्यय बढ़ाता है बह उतने ही अधिक आदमियों को 
भूखे मारने का दोषी सिद्ध होता है। सुनते हैं हमारे यहाँ के 
ख्यनेक रईस तो दो रुपया प्रतिदिन चुरुट और सिगरेट में दी 
'फूँक देते हैं | भला यद्द केसी व्यवस्था है ? जिस समाज में 
इतना वैषम्य भरा है वह समाज कब तक सुख-चैन से सो 
सकेगा ९ 


जीवित रहने के लिए खाने वाला विवेकी पुरुष ऐपा व्यव- 
हार नहीं कर सकता । उसे जीवन-निर्वाह के लिए सादा और 
सात्विक भोजन चाहिए। उसकी पूत्ति वह अपने द्विस्से की 
आमदनी से द्वी पूणं कर सकता है। इतने के लिए दूसरों के 
मुख का कौर छीनने की आवश्यकता नहीं हे । 


इतिद्दास में लिखा है कि रोम का बादशाह बढ़ा दी रसिक 
था । उसने अधिक से अधिक पदार्थों का स्वाद लेना ही अपने 
जीवन का ध्येय बना लिया था | इस ध्येय की पृत्ति के लिए वह 
नित्य नये-नये और भाँति-भाँति के सुस्वादु भोजन बनवाता और 
थोड़ा-थोड़ा सब में से खाता था। पकवान अनेक और उद्‌र 
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चेचारा एक ही | जब कभी धह पकवानों से ठसा-ठस भर जाता 
आर स्थान न रहने से जबाब दे जाता, फिर भी पकवान शेष 
रह जाते, तो राजा उन शेष पकवानों का आस्वाद लेने के लिए 
वमनकछारक चूण आदि लेता और वमन के द्वारा पेट खाली करके 
फिर शेष पकवानों का रसास्वादन करता था। राजा अपनी स्वाद- 
लोछुपता का शिकार हुआ । रोगों ने उसे अकाल में ही परलोक 
का मेहमान बना दिया । 


इस बादशाह में और डिसी भुखमरे में क्या अन्तर रद्द ९ 
. अल्कि भुखमरा तो पेट ह्वी भरता है। वह जिह्मा-लोछुप द्वोकर 
रसास्वाद के लिए वमन करके पेट खाली नद्दीं करता | यह 
बादशाह तो उससे भी गया-बीता है । ऐसी मानव-वृत्ति देख कर 
दी ज्ञानियों ने सातधें ब्रत की स्थापना की है । 


जब खाने के लिए जीने वाले बादशाह से भी हम घृणा 
'करते हैं दब इस घृणा में इस कोटि के सभी लोग सम्मिलित हो 
जाते हैं । इस प्रकार खाने के लिए जीवित रहने वाले स्वयं भी 
दुःख में पड़ते हैं और दूसरों को भी दुःख में डालते हैं। इससे 
विपरीत, जीने के लिए खाने वाला चिरायु और निरोगी रद्दता है। 
चिरायु और निरोगी रहने के लिए तथा बुद्धि एवं मानसिक शक्ति 
को बनाये रखने के लिए, साथ ही इच्छा को सीमित करके यथा- 
संभव अधिक से अधिक समभाव सीखने के लिए, ज्ञानों महापुरुषों 
ने सातवाँ त्रत बता कर माँध-सदिरा आदईि हानिकारक बस्तुएँ 
छोड़ने की प्ररणा की है और बुरे भोजन का त्याग कराया है| 
आप लोगों के स्वेच्छाद्ार-विहार में अन्तराय डाडना ज्ञानी थुरुषों 
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का अभिप्राय नहीं हे । इस उद्देश्य से यद्द प्रत नहीं बताया गया 
है | बरन्‌ उन्होंने आपका हानि-लाभ जान कर, आपके ऊपर 
अनन्त करुणा करके सातवाँ व्रत स्थापित किया है | इस ब्रत का 
नाम उपभोग-परिभोग-परिमाण-त्रत है। इस ब्रत को प्रहण करते 
समय श्रावक को उपभोग-परिभोग की वस्तुओं की मयोदा करनी 
पड़ती हे । 


जिन भोगोपभोग संबंधी वस्तुओं की मर्यादा करनी पड़ती 
है, वे इस प्रकार हैं--- 
१--उल्लणियाविदहि--अंगोछा, रूमाल आदि का परिमाण करना । 
२--दंतणविद्दि--दातौन भादि का परिमाण करना । 
३--फलविहि-- फलों के भक्षण का परिमाण करना | 
४--अब्भंगणविहि-- मसलने योग्य तेल आदि का परिमाण करना | 
५--उव्वट्रणविहि--पीठी आदि का परिमाण करना | 
६---मज्जशुविद्वि--स्नान के पानी का परिमाण करना । 
७--वत्थविहि--बस्त्रों का परिमाण करना। 
८--विलेवशविह्िं--विलेपन योग्य केशर आदि का परिमाण करना। 
९--पुष्फविष्ि--फूलों का परिमाण करना | 
१०--आभरणविद्वि--गहनों की मर्यादा करना। 
११--घृवण॒विहि--धूप की सयोौदा करना। 
१२--पेज्जविद्वि--पेय ( पीने योग्य ) पदार्थों की मयोौदा करना । 
१३--भक्खणविद्वि--भक्ष्य पदार्थो' को मादा करना। 
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१४--ओदणविद्िि--भात आदि राँधन की मयोदा करना। 
१५--सूपविदि---दाऊ आदि को मयोदा करना 
१६---विगयविद्वि--घी, दूध, गुड़, तेल आदि के खाने की 
मयोदा करना। 
१७--सागविहि--शाक-तरकारी की मर्यादा करना | 
१८--माहुरयविद्वि--मघुर फलों की मयौदा करना 
१९--जेमणुविहि--जीमन का परिमाण करना। 
२०--पारियविहि--पानी की मयोदा करना। 
२१--मुहवासविहि--मुख को सुगंवित करने घाली इलायची 
आदि की मयोौदा करना। 
२२--घाहणविहि--सवारी की सर्यादा करना। 
२३--वाणह॒बिहि--जूता आदि का परिसाण बाँध लेना | 
२४--सयशण विहि--विस्तर आदि की मयौदा करना। 
२५--सचित्तविहि--सचित्त पदार्थों की मयौदा करना। 
२६-- दव्वविहि-- पूर्वोक्त से अतिरिक्त) द्रव्यों का परिमाण करना। 
सांतवें ब्रत में इन सब भोगोपभोग संबंधी बस्तुओं की सूची 
दी गई है । इनकी मयोदा का स्वरूप सममाने के उद्देश्य से ज्ञानी 
महापुरुषों ने आनन्द श्रावक्र का चरित भी निरूपण किया है। 
जो आनन्द बारह करोड़ सोनेयों का धनी था, जिसके पास 
चालीस हज़ार गाएँ थीं, उसने भी श्रावक के बारह परत घारण 


करके किस प्रकार अपना जीवन ज्यत्तीत किया है, यह बताने 
३ दि. जी. 
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के लिए ही आनन्द का चरित्र लिख कर उसे ग्यारह अंगों में 
सम्मिलित किया गया है । उपासऋदशांग सूत्र, जिसमें आनन्द 
भावक का चरित वर्शित है, ग्यारह अंगों में सम्मिलित है। 
उसमें आावकों का चरित पहले दिया है और साधुओं का 
बाद में । इस में उपासकों के चरित हैं। 


उपासक का अर्थ है--व्पासना श्रथात्‌ सेवा-भक्ति करने 
बाला । श्रावक्र, श्रमण का अथोत्‌ साधु का उपासक द्वोता है, 
श्रतएव उसे शास्त्रों में श्रमणोपासक या 'समझोवासग” भी कहा है | 

शंका--क्या श्रावक अरिहन्त का उपासक नहीं होता ९ 
अगर होता है तो उसे अरिहन्तोपासक क्‍यों नहीं कट्दा ? भ्रमणो- 
पासक कहने का तास्पये क्या है ९ 


समाधान--अरिहन्त परिमित होते हें। किसी काल में 
दोते हैं और किसी काल में नहीं होते। उदाहरण के लिए 
वत्तेमान काल को ही लीजिए। इस समय यहाँ अवसर्पिणी 
काल का पाँचवाँ आरा वत्त रद्दा है। इस समय श्रावक--उपासक 
तो हैं पर अरिहन्त नहीं हैं । श्रमणों के विषय में यह बात नहीं 
है। जब भ्रमण होते हैं तब श्रावक भी द्ोते हैं और जब श्रावक 
नदी होते तो अमण भी नहों होते । इस कारण आवक को 
अमरणोपासक क॒द्दा गया है। 


इसके अतिरिक्त एक बात और है । अरिदन्त भगवान्‌ का 
समावेश श्रमण में हो जाता है। भ्रमण पद व्यापक है और 
अरिहंत पद व्याप्य है। जद्दाँ व्याप्य होता है वहाँ व्यापक का 
होना अनिवाय है | जहाँ नीम द्ोगा वहाँ वृक्ष अवश्य दोगा। 
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व्यापक के बिना व्याप्य होता नहीं है, वृक्ष के बिता नीम कदापि 
नहीं हो सकता | इस नियम के अनुसार अहंन्‍्त-अवस्था श्रमण- 
अवस्था के बिना संभव नहीं है । अतएव श्रमण कहने से अहन्‍्त 
का भी प्रददण द्वो जाता है | श्रमण की उपासना में अरिद्वन्त की 
उपासना भी गर्मित हो जाती है। अतः श्रावक को श्रमणोपासक 
कहने से यह भी सिद्ध हो जाता है कि आवक अरिहन्त का 
उपासक द्वांता है, क्योंकि अरिहन्त भी एक प्रकार के श्रमण 
हैं। शास्त्रों में मुनियों के पुलाक, बकुश आदि पाँच भेद बत- 
लाये गये हैं । उनमें एक भेद 'स्नावक” भी है, जिसका अथे दोता 
है केवली । अरिहन्त भगवान्‌ स्नातक जाति के श्रमण हैं । 














जैसे व्यापच्र वस्तु का कथन करने से व्याप्य का ग्रहण स्वयं 
हो जाता है, वैप्ते व्याप्प के कथन से व्यापक का प्रहण नहीं 
इोदा | वृक्ष कहने से आम, नीम, पीपल आदि समस्त वृक्षों का 
बोध द्वोता है परन्तु नोम कहने से समस्त वृक्षों का बोध नहीं 
द्वोता । अगर श्रावक्र को अरिहन्तोपासक कहा जाता तो अ्रिहन्त 
की उपासना में साधारण छुद्यस्थ मुनियों की उपासना का बोच 
नहीं हो सकता था । इस द्वालत में श्रावक छुद्यास्थ मुनियों की 
उपासना नहीं करता | इस अनिष्ट दोष का निवारण करने के 
लिए श्रावक्र को 'श्रमणोपासक' कहना ही उचित ठहत्ता है । 


आनन्द श्रावक का चरित सातवं अंग में प्रतिपादन किया 
गया है, जिससे श्रावक-समूह भली भांति समझ सके कि बारह 
ज्रतों को अंगीकार कर लेने पर भी जीवन-व्यवद्धार में डिली 
प्रकार को दक्ावट नहों पड़ती | उस चरित को देख कर आप 
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श्रपना जीवन भली भाँति सुधार सकते हैं । वह श्रावकों के समक्ष 
एक आदर्श है, जिसे सामने रख कर आवक अपना जीवन 
संतोषमय, +राकुल और शान्त बना सकते हैं । 

सातघे घ्रत में जिन घस्तुओं को सूचो दी गई है उसे देख 
कर आप लोग भी अपनी शक्ति के अनुसार मर्यादा करें, जिससे 
शरीर न बिगड़े, बुद्धि भी खराब न हो तथा विवेक भी बना रहे । 
मादा करते समय विवेक से काम लेना चाहिए | ऐसा न द्वो कि. 
सचित्त वनस्पति का तो त्याग कर दिया और अंडे खाने लगें। 
मैंन सुना है, बहुत-सी एलौपेथिक औषधियों में सुअर, गाय, बेल 
आदि पशुओं एवं पक्षियों की चर्बी, मांस आदि का सम्मिश्रण 
होता है । अगर कोई हरी छोड़ कर ऐसी औषधियों का सेवन 
करने लगे तो विवेक कहां रहा ? जिसे त्रस जीवों की हिंसा का 
विचार नहीं है वह स्थावर जीवों की अहिंसा का केसे पालन कर 
सकता है ९ अतणए्व जो कुछ त्यागो, उसमें विवेक से काम लो । 
अन्तःकररा में अनुक्रम से करुणा-बुद्धि जागृत करते हुए श्राणी 
मात्र पर मेन्नी की भावना स्थापित करो | 

आनन्द श्रावक ने कई हरी चीज़ों का आगार रक्खा था, 
लेकिन वह भ्रष्ट करने वाली वस्तुओं का सेवन नहीं करता था । 
हरी का सम्पूर्ण रूप से त्याग करना अच्छा ही है, मगर विवेक 
की आवश्यकता है | आनन्द ने अपने त्रत सें विवेक रक्खा था । 
वह शरद्‌ ऋतु में प्रातः:झछाल तेयार हुए घी के अतिरिक्त और कोई 
घी नहीं खाता था। आप लोग बाजारू धी तो नहीं खाते हैं ९ 
संभव है, गाँवों से आया हुआ समझ कर आप बाजारू घी खाते 
हों, तो सुरा जाता है कि अब गाँवों में भी शहरी घी एहुँच चुका 
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डै और वहाँ पर भी देहाती घी में उसकी मिलावट की जाती है। 


आनन्द श्रावक के जीवन चरित से क्या शिक्षा मिलती है, 
इस बात पर बहुत कम लोग विचार करते होंगे। साधारणतया 
धचरित को सुन लिया जाता है और ऐसा अनुभव किया जाता है, 
मानो इस चरित का संबंध सिफे आनन्द से ही हे । हमारा इससे 
क्या सरोकार है ९ परन्तु अगर तुमसे इस चरित का सरोकार न 
होता तो तुम्हें सुनाया द्वी क्‍यों जाता ९ 


आज भी जो खाने के लिये नहीं जीता है, किन्तु जीने के 
लिए खाता है, उसका स्वास्थ्य अच्छा रहेगा और उसकी मान- 
सिक शक्ति तथा बुद्धि भी निर्मेल रहेंगी । लोग खाने-पीने में बे- 
भान रहते हैं और यह नहीं सोचते कि धर्म श्रष्ट करने वाली सटर- 
पटर चीज़ें खाकर हम श्रावक का पद्‌ कैसे निभा सकते हैं ९ 
श्रावक-पद की मयोदा को अ्रक्लुएण बताये रखने के लिये आह्वार 
संबंधी विवेक अनिवायो हैं । 





मोटरगाड़ी, घोड़ागाड़ी आदि विलास की वस्तुओं की बृद्धि 
में, जो जीवन और घम को संकट में ढालने बाली हैं, लोग 
सदेष तत्पर रहते हैं, किन्तु भोजन के विषय में बहुत कम यह 
सोचते हैं कि हम क्‍या खाएँ और क्‍या न खाएँ ९ 

मित्रो ! जबानी जमा-ख्रचे न करके जैसा कहो, बैसा दी 
'करो । जो जैसा कद्दता है वैसा ही करता है और भोजन-पान 
के विषय में बेभान नहीं रहता, वह प्राय: रोगी-शो री नहीं होता 
आर उसका जीवन अनेक आपत्तियों से मुक्त रहता है । 

सारांश यद्द है कि खाने के लिए जीने वाले और जीने के 





शेष पु जवाहर-किरणावढ्ी : द्वितीय भाग. [ द्विय जीवन 


जाओ की के कक ये यो के थक जी अप प जी मे फीकी थ के को कप ीज की अजीज फीकी पल अ छ  आ औ जी वर फजसजिजज जज जिजिजीनजरलजसज जज जज जजजी जे ५ जनीजजजज जज जअधीर 


लिए खाने वाले में जो अन्तर है, वही अन्तर भक्त और अभक्त 
गृहस्थों में है । जो अ्रभक्त है वह इेश्वबर को भूलकर घन में 
दी तन्‍्मय रहता है, लेकिल भक्त गृहस्थ ईश्वर का स्मरण करता. 
हुआ यही सममता है कि यह सम्पदा मेरी नहीं है । भक्त ग्ृहस्थ 
मानता है कि इेश्वर-भक्ति और घर्म-समार्ग पर चलने से जो 
पुण्य मैंने उपाजन किया है उस पुण्य के उदय से यद्द ऋद्धि- 
सम्पत्ति मुमे प्राप्त हुई है; एक प्रकार से यह इश्वर की दे । इसे 
मैं उसी के चरणों में अपित करता हूँ । 
थ्ाज गहारा संभव जिन जी रा, 
द्वित चित से गुण गास्याँ राज । 
मधुरन्मधुर सुर राग अछ्ापी, 
गहरे शब्द गुंजास्याँ राज ॥ जाज० ॥ 
दीनदयाल दोनबन्धु के, 
खानाजाद कहास्याँ राज । 
तन धन प्राण समर्पी प्रभु को, 
इन पर वेग सिश्ास्थाँ राज़ ॥ आाज़० ॥ 
भक्त ग्ृहस्थ कुटुम्ब-परिवार, धन-सम्पत्ति रखता हुआ भी उस 
पर ममत्व नहीं रखता। “यह मेरा हे” इस प्रकार की मसता उसके 
अन्तस्तल को स्पर्श नहीं कर पाती। बह अपने को धन-सम्पत्ति 
का रखवाला मात्र समझता है और विचार करता है कि यह 
सब सामग्री प्रभु की संबा के लिए है, इसलिए मैंने परमात्मा की. 
सेवा में इसे समर्पित कर दिया है | 


अब यह प्रश्न उपस्थित होता है कि क्‍या परमात्मा तन-घन- 
प्राण लेता है ? परमात्मा वीतराग है, शरीररहित मुक्त है।॥ 
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बहू धन-तन श्रादि कैसे ओर उसे किस प्रकार दिया जा 
सकता है ९ 


इस प्रश्त का समाधान जैन सिद्धान्त से तो द्वोता द्वी है, 
किन्तु हमें पहले यद्द देखना है कि जैनेतर सिद्धान्तों में इस विषय 
का समाधान किस प्रकार किया गया है ९ गीता में कहा है-- 
यज्ञार्थात्कमंणोउन्यत्र, छोको5यं कर्मंबन्धन: । 
तदर्थ कम कौन्तेय ! मुक्तसज्ः समाचर ॥ 
॥ --अ, ३, इछो. ९. 
अथात्‌--हे अजुन ! समस्त काम यज्ञ फे लिए करने 
चाहिएँ | यज्ञ के लिए किये गये कार्मों के अतिरिक्त और सब 
काम कर्मबन्ध के कारण होते हैं । 


श्रब प्रश्न यह उपस्थित होता दै कि यज्ञ वास्तव में क्‍या है ९ 
यज्ञ किसे कहना चाहिए ? कोई-कोई अप्रि में घी होमने को यश्व 
कहते हें | छिसी ने पशुओं की बलि चढ़ाना यज्ञ समझ लिया 
है और कोई तो नरबलि को भी यज्ञ मानते हैं । तात्पये यद्द कि 
लोगों ने यज्ञ का मूलभूत वास्तविक अर्थ बदल कर उसे इिंसा 
में परिशत कर दिया दै। इसी कारण यज्ञ के नाम पर घोर 
हत्या हुई है और आज भी अनेक देवी-देवताओं को उद्देश्य 
करके लाखों पशुओं का निर्दयता के साथ बध किया जाता है । 
प्राचीन साहित्य से ज्ञान होता है कि यज्ञ के नाम से धरती पर 
रक्‍त की नदियाँ बहाई गई थीं । 


लोकमान्य तिलक ने यज्ञ की घोर प्रथा का वर्णन करते 
हुए लिखा है कि चम्बल नदी का वास्तविक नाम चर्मबती है। 
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इस नदी का चर्मवती नाम पड़ने का कारण भी उन्होंने बताया 
हे। एक राजा ने यज्ञ के लिए इतने पशुओं की बलि चढ़ाई कि 
इस नदी के किनारे उन पशुओं के चरम का ढेर लग गया और 
'छससे रक्त की जो धारा बही उससे नदी का पानी रक्त-वर्ण हो 
गया | तभी से इस नदी का नाम चमेबतो पड़ा, जिले आज- 
कल की बोली में “चम्बल' कहते हैं । 

इस प्रकार यज्ञ का अर्थ हिंसा में बदल गया, परन्तु उसका 
वाध्तविक अ्रथ हिंसाकारक नहीं है | यज्ञ का वास्तविक अर्थ 
समझाने का बीड़ा जैनशासत्रों ने तो उठाया ही है, परन्तु गीता 
आदिक वैदिक सम्प्रदाय के अनेक प्रन्थ भी हत्या वाले यज्ञ 
को थज्ञ नहीं कहते | गीता में कद्दा है--- 

द्रब्ययज्ञास्तपपोयज्ञा,. योगयज्ञास्तथा5परे ॥ 
स्वाध्याय ज्ञान यज्ञाश्र, यतयः संशित त्ताः ॥ 
-ज० ४, रकछो० २८. 

अथौत्‌ द्रध्य, त्प, योग, स्वाध्याय और ज्ञान से यज्ञ होता 
है । परोपकार के लिए द्रव्य आदि को लगाने रूप सात्विक दान 
देने में लगे रइना द्रव्य-यज्ञ है। सात्विक तप करना तपनयज्ञ 
है। ध्यान, धारणा, समाधि आदि योग-यज्ञ कहलाता दै। शास्त्रों 
का पठन-पाठन स्वाध्याय-यज्ञ है ओर आध्यात्मिक विचार में 
मप्न रहना ज्ञान-यज्ञ है। # 

इन पाँच प्रकार के गीता-वर्रितत यज्ञों में हत्या को कहाँ अब- 
काश है ९ यहाँ तो विशुद्ध आचार का दी प्रतिपादन किया गया है | 





& देखा गाता का व्यवहार-दशन | ए० २०१ 
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उत्तराध्ययन सूत्र के बारह॒वें अध्ययन में इरिकेशी मुनि ने 
भी जाह्यणों को यज्ञ का अर्थ समझाया है | 

कह चरे भिक्‍्खु बयं जयामों, पावाईं कम्माई पुणोल्छयामों । 

अक्खादहि णं॑ संजय जक्ख पुइ्या, कह सुजहं कुघला वर्यति ॥ 


जब भुनिराज हरिकेशी ने ब्राह्मणों के हिंसात्मक यज्ञ को 
'पाप रूप बताया तब उन्होंने मुनि से पूछा--हे भिक्षु ! हम लोगों 
'को यज्ञ करता चाहिए या नहीं ९ अगर यज्ञ करें तो कौन-सा 
यज्ञ करें जिससे पाप का नाश हो सहे ? है संयत, कृपा करके 
हमें।समम्काइए कि ज्ञानी पुरुषों ने किसे सुयज्ञ बतलाया दे ९ 

ब्राह्मणों के श्रश्न का उत्तर देते हुए सुनि ने कहा-- 

छजीव काये असमारभन्‍्ता, मोस अद॒ृत्तः च असेवमाणा । 

परिग्गह इत्थीओ माणसायं, एयं परिन्नाय चरन्ति दन्ता ॥ 

सुसंचुडा पंचह्वि संवरेंहिं, इह जीवियं. अणवर्कखमाणा । 

वोसठ॒काया सुचइत्तदेहा, महाजयं जयह जजञ्रसिद्द ॥ 

शअ्रथोतू--घट_ जीव-निकाय का आरंभ न करने वाले, सषावाद 
और अदत्तादान का सेवन न करने वाले, परिग्रह, स्त्री, मान, 
साया आदि का त्याग करने वाले, पाँच प्रकार के संबर से युक्त, 
जीवन के प्रति निष्काम, शरीर की ममता से रहित पुरुष श्रेष्ठ 
यज्ञ करते हैं; अथोत्‌ उल्लिखित गुणों को अपने जीवन में व्यव- 
हाये बनाना ही श्रेष्ठ यज्ञ है | 


इसके बाद बाह्मग्यों के एक ओर प्रइन के उत्तर में मुनि ने 
कहा-+ 
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तवो ओई जीवो जोहटाणं, जोगा सुया सरीर॑ कारिसंग । 
कम्मेह्दा संजमजोगसंती, होम॑ हुणामि इसि'ण पसर्थं ॥ 
अथीत्‌ तप अभि है । जीव अप्रि का स्थान है--दहोमकुण्ड 
है। योग चटुवा--सामगप्री लेकर दोमने का उपकरण -- है। शरीर 
इंघन है । संयम और योग शान्तिपाठ है । हम इस भ्रकार का 
अग्निद्ोत्र करते हैं । यही अग्निहोत्र ऋषियों द्वारा प्रशंसित है । 
प्रश्नोत्तर लम्बा है और इसे पूर्ण रूप से सममाने के लिए 
अधिक समय को आवश्यकता है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि यज्ञ न करना जैनधर्म का सिद्धान्त नहीं, वरन्‌ यज्ञ का जो 
विक्रत श्रौर वीभल्स रूप प्रचलित हो गया है उसका तीघ्र विरोध 
करना जेनघम् का काम दे | गीता और उत्तराष्ययन--दोनों के 
उद्घरणों स यह स्पष्ट हो जाता है. कि यज्ञ का वास्तविक रूप 
हिंसामय नहीं है । 
व्यास महृषि का उद्धरण स्याह्ाद मज्जरी में इस प्रकार 
दिया है-- 
ज्ञानपालिपरिक्षिप्ते, ब्रद्मचयंदयाम्भमसि । 
स्नात्वाउति विमले तीथ्थें पापपज्नापद्टारिणि ॥ 
ध्यानाझ्ो जीव कुण्डस्थे, दप्रमारुतरीपिते । 
मसत्कर्म सप्रिल्सेपैरअश्निद्ोत्र कुरुत्तमस्‌ ॥ 
कषाय पशुभिदुंष्टेः घर्मकामार्थनाशकैः । 
शममन्त्रहुतेयश्' विधेद् विहितं जुबैः 0 
अरथात्‌ू--व्यास ऋषि उत्तम यज्ञ करने का उपदेश देते हुए 
कहते हैं--ज्ञान रूपी पाली से घिरे हुए, त्रद्माचये और दयारूपी 
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जल वाले, पाप रूपी कीचड़ को धो डालने वाले निर्मेल तीर्थ में 
स्नान करके; जीव रूपी कु'ढ में स्थित, इन्द्रियदमन रूपी वायु से 
प्रदीष्त की हुई ध्यान रूपी अप्रि में, पापकर्स रूपी समिधा 
ढालकर श्रेष्ठ यज्ञ करो | 


यद्दी नहीं, आगे व्यासजी स्पष्ट कहते हैं--- 


प्राणिघातात्त यो धर्ममोइते मूढमानसः । 
स॒ वाब्छत्ति सुधादृष्टि कृष्णाहि मुखकोटरात्‌ ॥ 


अथोत्‌ जो प्राणियों की हिंसा फरके घर्माॉपा्जन करना: 
चाहता है वह्द मूढ़ है | चद्द काले साँप के मुख से अमृत को 
वर्षा दोने की असंभव इच्छा करता है। तात्पये यह है कि 
दिंसात्मक यज्ञ से धम होना श्रसंभव है । 


यह उद्धरण ओर भी स्पष्ट रूप से सिद्ध करता है कि 
जैनसिद्धान्त ही अकेला द्विंसात्मक यज्ञ का विरोध नहीं करता, 
किन्तु वैदिक ऋषि भी हिंसा की वीभत्खता से ऊब कर डसकी 
निन्‍्दा करते हैं । 


जैन साहिल्‍य और वैदिक सहित्य की विस्तारपूर्वक तुलना 
करने के लिए समय नहीं है। श्रतएव इतने वद्धरणों से तुलना 
की सामान्य दिशा का निरूपण करके ही संतोष मानना पड़ेगा । 
यज्ञ क्या है, इस संबंध में ही थोढ़ा-सा विचार कढिया 
जाता है | 


“इदमू न मम” अथौत्‌ यह मेरी वस्तु नहीं है, इस भाव से, 
उस बस्तु पर से अपना ममत्व हटा लेना जौर उस पर दूसरे 
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का अधिकार कर देना यज्ञ का अर्थ है । जो अपने अश्रधिक्नार 
की चीज़ों पर से अपना स्वत्व त्याग देता है और दूसरे 
का अधिकार मान लेता है, वही सच्चा यज्ञ करने वाला है । 


द्रव्य पर ममत्व न रखना, और उसे अपना न सममना, 
द्रव्य-यज्ञ कहलाता है | ऐसा करने के लिए घर-गिरस्ती त्याग कर 
साधु बन जाना ही आवश्यक नहीं है | द्रव्य पर अपना अधि- 
कार न सममे, जगत्‌ की वस्तु जगत्‌ के लिए है, यह समझ कर 
उस द्रव्य का अपने आपको ट्रस्‍्टी मात्र समके और सावंजनिक 
हित में द्रव्य का डपयोग करे, यह आवश्यक है | इसी को द्रव्य- 
यज्ञ कहते हैं । 


जैसे द्रव्य का यज्ञ होता दे बैसे ही दान का भी यज्ञ दोता 
है । दान देकर उससे मान न कमाना, निष्काम भाव से दान देना 
दान-यज्ञ है। जो लोग दान द्वारा मान की कामना करते हैं, वे दान 
नहीं करते वरन्‌ दान का सौदा करते हैं--किसी वस्तु को देकर 
उसके बदले में दूसरी वस्तु की अभिलाषा करते हैं । ऐसे छोगों 
को कीत्ति या मान कितना मिलता है, यह तो आप लोग भी 
जानते हैं, पर उन्हें दान का वास्तविक फल नहीं मिलता । दान 
के श्रसली फल को प्राप्त करने के लिए फन की आकांक्षा का 
स्याग करना चाहिए । यही सच्चा दान-यज्ञ है और यही प्रशस्त 
दान है । 

हिन्दी “नवजीवन! पत्र में मैंने पढ़ा था कि शिमला में एक 


'पुरुष और एक स्त्री को देख कर गांधीजी का हृदय आनंदित हो 
उठा था| वह दोनों गांधीजी के पास श्राये ओर उन्होंने सौ 
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रुपये का एक नोट निकाल कर एक संस्था की सहायता के लिए 
गांधीजी के सामने रख दिया । वह संस्था सेठ जमनालालजी 
बजाज द्वारा रुंचालित होती थी। गांधीजी ने कद्दा--जमना- 
लालजी के पास पेसे की कमी नहीं है । उनके पास काफी पेसा 
है । उस संस्था को सहायता की आवश्यकता नहीं है । अतः आप 
यह रुपया अपने पास ही रहने दीजिए ।” 


यह सुनकर आगन्तुक पुरुष ने कहा-जिस क्रिसी भी 
कार्य में रुपयों की आवश्यकता हो उसी में यह लगा दीजिए । 
अमुक कार्य में रुपये लगाने की शत्ते लगाना व्यथ्थे दे--भूल 
है । इस बात को मेरी अपेक्षा आप अधिक सममते हैं। अतएव 
अब इस विषय में में कुछ न कहूँगा । मैंने सरकारी नौकरी करके 
रेतीस हजार रुपया बचाया है और इस सप्तय भी मेरी आय 
लगभग एक हजार रुपया मासिक है। इस सम्पत्ति को मैं अपनी 
नहीं समझता । चाहता हैँ कि आप इसकी व्यवस्था करें और 
अपने द्वाथ में ले लें। इसी से मुझे आनन्द होगा । में इस 
सम्पत्ति पर से अपना आधिपत्य हटा लेना चाहता हूँ, जिससे 
अपने उत्तरदायित्व से बच सकूँ ।! 


मित्रो ! आप लोगों के पास जो द्रव्य है उसे अगर परोप- 
कार में, सावेजनिक हित में ओर दीन-दुखियों को साता पहुँचाने 
में न ढगाया तो याद रखना, इसका ब्याज चुकाना भी तुम्हें 
कठिन द्वो जायगा | ऐसे द्रव्य के स्वामी बन कर आप फूले न 
समाते होंगे कि चलो हमारा द्रव्य बढ़ा दै, मगर शास्त्र कद्दता है 
ओर अनुभव उसका समर्थन करता है कि द्रव्य के साथ क्‍्लेश 
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बढ़ा है। जब आप बक से ऋण रूप में रुपया लेते हैं. तो डसे 
खुकाते की कितनी चिन्ता रहती है ९ उतनी ही चिन्ता पुण्य 
-रूपी बैंक से प्राप्त द्रव्य को चुकाने को क्‍यों नहीं करते ? समझ 
रवखो, यह सम्पत्ति तुम्हारी नहीं है। इसे परोपकार के अर्थ 
अपेण कर दो । याद रखो कि यद्द जोखिम दसरे की मेरे पास 
धरोहर दै | अगर इसे अपने पास रख छोड़ गा तो यह तो यहीं 
रद्द जायगी, लेकिन इसका बदला चुकाना मेरे लिए बहुत भारी 
पड़ जायगा । 


श्रावक के तीन मनोरथों में से एक मनोरथ यह भी है कि- 
'लोभ की वृद्धि करने वाले और खराबो पेदा करने वाले परिभ्रदद 
का स्याग करके कब मैं आत्म-कल्याण में लगूंगा ९! अतएव 
परिश्रह्द के पाश को ढोला होने दो--उप्तसे बाहर निकलने का 
प्रयत्न करो । 


गांधीजी ने आगन्तुक पुरुष से कद्दा--'तुम इस घन के 
द्रस्टी रहो। जब किसी कार्य में इसे लगाने की आवश्यकता 
होगी, तब उस काम में लगा दिया जायगा ।! 


एक मद्दिला को उसझे पिता से बहुत-सी सम्पत्ति मिली थी 
उसका पति आधघारभ्रष्ट है, और उसने दूसरा बिवाह भी कर 
लिया दे | वह महिला उससे अलग रहती है। जैले पूर्वोक्त पुरुष 
ने अपनी सम्पत्ति का त्याग किया, उसी प्रकार बह भी श्रपनी 
धत्रिक सम्पत्ति का दान करना चाहती है। वद्द देश-सेवा के 
फल-स्वरूप दो बार जेलयात्रा कर चुको दै और चखों आदि 
कात कर उसी की भामदनी से अपना निवाद करती है । बह भी 
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एक बार गांधोजी के पास आई और अपनी सम्पत्ति के दान 
के विषय में गःघीजी से निवेदन किया । गांधीजी ने उससे भी 
चह्दी बात कट्दो कि--उस सम्पत्ति को तुम अपनी न समझ कर 
अपने को उसका ट्रस्टी मानते हुए सैंभालो । 
मित्रों | आअर आप लोग भी अपनी सम्पत्ति से पाप न 

करके, उसके ट्रस्टी-भर बने रहो तो कया उस सम्पत्ति को कुछ 
दाग लग जायगा ? हाँ, उत्त अवस्था में अपने भोग-विलास के 
लिए उसका दुरुपयोग न कर सकोगे | लेकिन बहुत लोगों की तो 
ट्रस्टी बनने'की भावना द्वी नहीं होती । कया श्रावक की जिन्दगी 
'ऐसी होती है कि वह घन के कीचड़ में फंसा रहे और उससे अपने 
आत्मा को मलिन बना डाले ? उसे परोपकार में न लगाबे ९ क्‍या 
श्रावक को धरम पर विश्वास नहीं है ९ बेंक पर विश्वास करके 
उप्तमें लाखों रुपया जमा करा देने वालों को घममे रूपी बैंक पर 
क्‍या विश्वास नहीं है ९ 

.. मैं आपका धन नहीं चाहता । मेरे पास जो कुछ था उसका 
त्याग कर देना मैंने अपना सौभाग्य समझा है। डससे म्रुमे 
शान्ति और सुख मिला है। ऐसा करके मेंने निराकुलता का 
आनन्द अनुभव डिया है| तुम्हें जो त्याग का ७पदेश करता 
हूँ सो इसलिए कि तुम भी सुख-शान्ति का इसी ठप्राय से 
लाभ कर सकोगे । सम्यग्टष्टि का लक्ष्य यद्दी है कि वह अ्रपनी 
सम्पत्ति परोपकार के लिए सममे और आप उससे अलिप्त 
रहता हुआ अपने को उसका ट्रस्टी अनुभव करे । 
रे समदृष्टि जीवढ़ा, करे कुटुम श्रतिपाक । 

गन्‍तरगत न्यारो रहे, ज्यों धाय खिक्लकावे बार ॥ 
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भाषा का प्रयोग दूसरे प्रकार का है मगर वस्तु बही है। 
गीता में ज्ञान-यज्ञ करने की जो बात कही गई है वही बात इस 
दोहे में कही गई है । जैसे धाय बालक की सार-सैंभाल करती है- 
उसमें आत्मीयता का भाष स्थापित नहीं करती, उसी प्रकार आप 
धन को सार-संभाल करें--उसके ट्रस्टी बने रहें, पर उसमें 
लिप्त न दों । 


ऐसा करने से आपको दोहरा लाभ है| प्रथम यह कि आप 
उस घन से पापोपाजन नहीं कर सकेंगे और दूसरा थद्द कि 
उसका नाश होने पर आपको दुःख न होगा । दूसरों की बस्तु 
का नाश होने पर क्या आप दुःख मनाते हैं ९ 

“नहीं !! 

क्योंकि आप इस बात को जानते हैं कि यह बस्तु मेरी नहीं 
थी, किली और की थी । जैसे औरों की वस्तु पर श्रात्मीयता 
की भावना नहीं है, उसी प्रकार अपनी सम्पत्ति पर भी आत्मी- 
यता का भाव सत रक्‍्खों-फिर आपको उसके नाश से शोक नहीं 
होगा । तुम्हारे पास घन है तो उस घन के गुलाम बन कर सत 
रहो । उच्का सतकायों में विनियोग करने वाले बनो । जाल में 
मक्खियाँ फँसती हैं; तुम धन के जाल में मत फँसो | धन को 
अपने भाग्य का बोक सत बनाओ । उससे सौभाग्य का मंगल 
द्वार खोलो | घन अपने आपकमें बड़ी चीज़ नहों हे। उसे पा 
लिया है तो कौन-सी महत्वपूर्ण वस्तु पा छी है ? आख़िर संसार 
तो उन्हों की चरण-रज अपने मस्तक पर चढ़ाता है जिन्होंने 
धन को अपने चरणों से ठुकरा दिया है | घन में यदि कुछ भी 


यज्ञ: निष्कामता] जवाहर-किरणावल्छो : द्वितीय भाग [ ४६ 


अच्छाई है तो धह उसके सद्व्यय पर निर्भर है। जिस घन का 
सदुपयोग किया जाता है वही घन साथेक है । 


तुम सममते द्वो हमने तिजोरी में घन को केद्‌ कर लिया है, 
पर धन सममता है कि हमने इतने बड़े धनी को अपना पहरेदार 
मुकरेर कर लिया है । 


तुम अपनी कृपण॒ता के कारण घन का व्यय नहीं कर सकते 
पर घन तुम्हारे प्राणों का भी व्यय कर सकता दै। 


तुम घन को चाहे जितना प्रेम करो, आणों से भी अधिक 
डसकी रक्षा करो, उसके लिए भले ही जान दे दो, लेकिन धन 
अ्रन्त में तुम्हारा नहीं रहेगा--नहीं रहेगा। वह दूसरों का बन 
जायगा । 

तुम घन का त्याग न करोगे तो घन तुम्दारा त्याग कर देगा। 
यह सत्य इतना स्पष्ट और भव है कि इसमें लेश मात्र भी सन्देद 
नहीं किया जा सकता | ऐसी स्थिति में विवेकधान्‌ द्ोते हुए भी 
इतने पासर क्‍यों बने जा रहे हो ? तुम्द्दी त्याग की पहल क्‍यों 
नहीं करते ? क्‍यों स्वत्व के घागे को तोड़कर फेंक नहीं देते ९ 


स्वत्व का त्याग कर देना ही द्र॒ष्ययज्ञ दे । अपने पास जो 
है उसे 'इृदम्‌ न मम कहकर परोपकार के निमित्त अर्पित कर दो 
ओर अपने आपको उसका सिफ्क ट्रस्टी समझो | 


इसी प्रकार जो तप किया हो, उसके फल की कासना से दूर 

रहो । तप के बदले स्वर्ग आदि के सुखों की आकांक्षा न करो | 

उसके लिए अहंकार न करो । तप को सत्कार-सन्मान या सांसा- 
४ दि. जी. 
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रिक सुख की प्राप्ति का साधन सत बनाओ । 'इदसू न सम क॒द्द 
कर परमात्मा को समर्पित कर दो | 


तपस्या करना वीरता का काम है । प्रत्येक आदमी तप नहीं 
कर सकता । ठपस्वी अपनी शक्ति का संचय करके तप करे और 
अहंकार आ जाए तो सारी तपस्या निरथेक हो जाती है | अ्रतएव 
तपस्या करके 'इदमू न मम कहकर भगवान्‌ की सवा में उसे 
समर्पित कर देना चाहिए | 

इसी प्रकार स्वाध्याय आई को 'इृद्मू न मम कह कर पर- 
मात्मा को अपंण कर देना ही हितकर है! इससे अभिमान का 
भाव उदित नहीं होता है । इस प्रकार द्रव्य, तप, आदि का यज्ष 
करता रहे तब तो ठीक है । यदि इनका अभिमान किया तो आत्मा 
का अघःपतन होजाता है । 

मैं आप से एक बात पूछता हूँ। क्‍या रसोई बनाने बाढी 
बहिन भी यज्ञ कर सकती है ९ 

धहॉँ !! 

यदि उस बद्दिन का हृदय निस्प्॒ह है, उसमें स्त्राथ की कछुषता 
नहीं है, उत्सगे का भाव है, अगर वह दूसरों को सुखी बनाने के 
लिए अपनी कला-कुशलता का प्रयोग करती है, तो वह यज्ञ क्यों 
नहीं कर सकती ९ अगर वह अपनों को खिलाने और दूसरों को 
टरकाने का भाव रखती है तो उसके हृदय में ममता है। इस 
ममता से उसका आत्मा पतित द्वो जायगा । 


मान लीजिए एक घर में चार भाई हैं । बढ़े भाई की स्त्री 
के भी बच्चे हैं और दूसरे भाइयों की स्त्रियों के भी | अब यदि 
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बढ़े भाई की ख्री भोजन बना कर अपने लड़झों को तो खिलावे 
और दूसरे लड़कों से कपट करे तो आप उसे क्या कहेंगे ९ 

थचोरी !! 

गीता में कहा है कि जिसने दिया है उसे न समर्पित करके 
खाने वाला भोर है । यथा-- 

तेदसानप्रदायेभ्यों यो भुडक्ते स्तेन एबसः ॥ 
--थर, हे, छो. १२. 

यदि बड़े भाई को पत्नी यह विचार करे कि जिस घर में में 
आर मेरे बालक रहते हैं उसी धर में दूसरे भी रहते हैं। मेरे 
बालकों की भाँति वह भी इसी प्रकार भोजन के अधिकारी हैं। 
मैं कपट करके पाप की भागिती नहीं बनूँगी । इस प्रकार विचार 
कर सब भाइयों के बालकों को समान समझे और कपट न करे, 
तो ऐसी बद्धिन भोजन बनाती हुईं भी यज्ञ कर सकती है । 
अगर वह अच्छा भोजन बना कर अपने बच्चों को खिलावे 
और दूसरे बच्चे एक ओर बैठे-जैठे ताकते रहें--फिर भी वह 
उन्हें न पूछे, तो उसको आप क्या कहेंगे ९ 

राक्षसी !! 

बहू बहुत ओछे जी की समम्ती जायगी । यदि उसी स्त्री के 
देवर, दूर से, अपने वालकों को कम ओर दूसरे बालकों को 
ज्यादा देते देखें तो क्या उसके देवरों का जी न टूटेगा ९ 

अवश्य टूटेगा !! 

में आरंभ करने के लिए नहीं कहता । जो आरंभ होना था 
वह तो भोजन बनाने में हो चुका | परन्तु उप्त आरंभ के बाद 
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यदि हृदय निष्कपट और परोपकार-भाव से परिपूर्ण रहा वो 
भोजन बनाने में भी यज्ञ हो गया सममना चाहिए। 
ज्ञानियों ने सदूगुणों की प्रशंसा की है, लेकिन दुगुंणों के 
ढछिए मुँह पर दी फटकार बताई। 
ओर हरिकेशी मुनि की, जो शरीर से काले-कलछूटे, और विरूप 
थे, जिन्हें कोई अपने पास भी खड़ा होने देने में राज़ी नहीं होता 
था, भगवान्‌ ने समवशरण में क्‍या अशंसा नहीं की थी क्‍या उन्हें 
अगवान्‌ ने अ्रपनी छत्र-छाया में नहीं लिया था ? यही नहीं, 
भगवान्‌ ने कद्दा था कि-- 
सकक्‍रख॑ खु दीसह तवोविसेसो, 
न दीसह जाइविखेस कोवि ॥ 


श्रथोत्‌ तप की विशेषता तो साक्षात्‌ दिखाई देती है, मगर 
जाति की कोई भी विशेषता मनुष्य में दिखाई नहीं देती । अथौतू 
जहाँ जाति में भेद होता है वद्दों आकृति आदि में भी भेद होता 
है। मलुष्य-मनुष्य सब एक-सी श्राकृति बाले हैं और उनमें 
जाति संबंधी कुछ भी भेद नजर नहीं आता । इस कारण अनादि 
जाति-भेद की कल्पना करना निर्मूल है । जाति का कोई मूल्य 
नहीं है । 

सारांश यह है कि जाति का, छुल का, धनसम्पत्ति और ऐश्वर्य 
का, यहाँ तक कि शरीर का भी मम्तत्व हटा देना चाहिए | इन सब 
के प्रति इदम न मस! की भावना जब सुदृढ़ रूप से अन्त:करणा 
में जम जाती है तो आत्मा निरप्रह, निष्काम बन जाता है । 
इसी भावना को यज्ञ शब्द से सूचित किया जाता है। 
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जो महापुरुष निष्काम बन कर निरन्तर प्रशस्त अलुष्तानों 
में अपना समय व्यतीत करते हैं, वह्दी दुलेंभ मानवजीवन का 
लाभ लेते हैं | वही प्राप्त सुअवसर का सदुपयोग करते हैं। वे अपने 
आदर्श से अनेक आत्माओं का कल्याण करते हैं और स्वय॑ 
कल्याण के भागी होते हैं। 





मद्वावीर-भवन, 
देहकी 
त्ता० रा ०-९-३१. 





(६) 


७ छः 
सगलका-मसारः 
प्राथना 
चेतन जान कल्याण करन को, आन मिलमों अवसर रे । 
शास्त्र प्रमान पिधान प्रभु गुन, मन चंचल थिर कर रे ॥ 
श्रेयांस जिनंद सुमर रे ॥ श्रें० # 
सास उश्चास विकास भज्ञन को, दृु विश्वास पकर रे । 
अजपाभ्यास प्रकाश हिये बिच, सो समरन जिनवर रे ॥ श्रे० ॥ 


ज््व्थ्रोम्ड अा्श्लआि- क्र + 


श्रेयांसनाथ भगवान्‌ की इस प्राथना में परमात्मा का स्मरण 
करने की ताकीद की गई है। परमात्मा का स्मरण करने के लिए 
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जरलदी करने की क्‍या आवश्यकता है ? इसका उत्तर यह है कि 
यों तो श्राल्मा अनादि-अनंत है और काल भी अनन्त है, फिर 
भी परमात्म-स्मरण का ऐसा अवसर सदा नहों मिलता। एके- 
न्द्रिय आदि निकृष्ट पयोयों में परिभ्रमण करते-करते अत्यन्त तीत्- 
तर पुण्य के योग से त्रस पर्याय, मानव भव, परिपूर्ण इन्द्रियाँ, 
आय॑ क्षेत्र, उत्तम कुल और घर्म-प्रवण भादि साममो प्राप्त हुई है। 
अगर यह सामझ्री परमास्मा के स्मरण के बिना ही, केवल भोग- 
विलास में व्यतीत हो गई, तो फिर इसका मिलना उतना ही 


कठिन दै जितना समुद्र में चिन्तामणिण गिर जाने पर उसका 
मिल जाना | 


इसके अतिरिक्त यद्द अवसर जो प्राप्त दो गया है, सो चिर- 
काल तक स्थायी नहीं है । जीवन विद्युत्‌ की चमक के समान 
क्षण भर में ही नष्ट हो सकता है । किसका श्वास कब बंद दो 
जायगा, सो कौन जानता है ९ अगर जीवन कुछ वर्षों तक स्थिर 
भी रहा और मस्तिष्क ही किसी कारण से विक्ृृत होगया तो 
जीवन किसी काम का नहीं रह जाता । मस्तिष्क भी ठीक रहा, 
परन्तु यदि कोई भीषण शारीरिक व्याधि ही उठ खड़ी हुईं तो 
परमात्मा का ध्यान नहीं दो सकता और आत्तध्यान में ही अन- 
मोल जीवन के क्षण व्यतीत हो जाते हैं । 

तात्पय यह है कि प्रथम तो परमात्मा के भजन करने का 
अवसर मिलना ही अत्यन्त कठिन है, तिस पर अनेक प्रकार की 
बाधाएँ सदेव ताकती रद्दती हैं और मौका मिलते ही उस अवसर 
को व्यथे बना डालती हैं। इस प्रकार मानव-जीवन की यह 
घड़ियाँ अनमोल हैं | यह घड़ियाँ परिमित हैं । संसार में कोई 
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सदा जीवित नहीं रहा और न रहेगा ही । अतएव प्राप्त सुअवसर 
से लाभ उठा लेना प्रत्येक बुद्धिमान पुरुष का कत्त व्य है। अतएव 
परम भाव से परमात्मा का स्मरण करो | 


यह श्वासोच्छास, जो चलता रहता है, सममो कि मेरा 
नहीं किन्तु परमात्मा का द्वी चलता है। इसे खाली मत जाने 
दो । प्रत्येक श्वास और उच्छास में परमात्मा का स्मरण चलता 
रहने दो । इसके लिए सतत जाग्रत भाव की आवश्यकता दै-- 
चिरश्रभ्यास की अपेक्षा है। अ्रगर शीघ्र ऐसा न द्वो सके, तो 
भी आदर्श यही अपने सामने रक्थश्ो। आदर्श सामने रहेगा 
तो उसी ओर गति होगी, भले ही बह मंद हो । 


यह प्रश्न दो सकता है कि श्वासोच्छास से तो और भी काम 
लेने हैं, ऐसी दशा में उसे निरन्तर परमात्मा के ही स्मरण में 
केसे लगाया जा सकता है ? इस संबंध में इतना दी समझ 
लेना चादिए कि श्वासोच्छूस से और काम लेने को कोई नहीं 
रोकता; मगर वे कास ऐसे हों जिनस परमात्मा के स्मरण 
का, परमात्मा की भक्ति का, परमात्मा के प्रति उन्मुखता का 
विरोध न दो । 


परमात्मा का पूर्ण सास कराने के लिए कथाओं का आदर्श 
है । यह आदर्श मार्गद्शक भी है। कथाओं में वर्शित महा- 
पुरुषों ने जिस प्रकार सिद्धि प्राप्त की है, उसी प्रकार सिद्धि प्राप्त 
करने के लिए हमें उनके चरित्र पर ध्यान देना चादिए | चरित- 
नायक वो अ्रब संसार में नहीं हैं, लेकिन उनके चरित का अनुस- 
रण करने वाले अपना कल्याण कर सकें, इसछिए उत्तका चरित 
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श्राज भी मौजूद दै। आप उन कथाओं के मर को सममने 
का प्रयत्न करें । 





सखुबाहुकुमार की कथा प्रसिद्ध है। उसने भगवान्‌ के चरण- 
'कमलों में उपस्थित होकर श्रावक के ब्रत प्रदण किये थे । आप 
लोग भो श्रावक कहलाते हैं; पर श्रावक का श्रर्थ क्‍या है, यह 
आात बहुब से नहीं जानते । 


श्रावक शब्द में तीन अक्षर हैं । यह तीनों अक्षर वीन बातें 
बतलाते हैं । श्रद्धा-भक्ति के साथ गुरुजन की सुशिक्षा को श्रवण 
करे यह “श्राः अक्षर का अर्थ है | दर्शन का वर्णन करना अर्थात्‌ 
धारण किये हुए विशुद्ध बीतराग-धम का प्रकाश करना “व' अक्षर 
का अथ है। 


कई लोग तलवार से धमे का प्रचार करना चाहते हैं | यद्दी 
क्‍यों, बल्कि इतिहास से पता चलता है कि ऐसे अनेक प्रयत्न 
'किये भी गये हैं | कोई-कोई लोभ के जाल में फैंलसा कर गरीब 
लोगों को उनका धम्म छुड़ाकर अपने धर्म में दीक्षित करना चाहते 
हैं। श्राज भी इस प्रकार के प्रयत्न चाह्द हैं और बहुत से भारतीय 
लोभ के चंगुल में फँस कर विधर्मो बनते जा रहे हैं। लेकिन 
श्रावक कभी भूल कर भी इस प्रकार के कुल्सित प्रयास नहीं 
करता | वह न तो तलवार के जोर से किसी को अपने धमे 
में सम्मिलित करता है, न प्रलोभन देकर ही। वद अधर्मी के प्रति 
करुणाशील बनकर, वल्सछता द्वारा अपने धमम को प्रकाशित 
करता है । वह सेवा, दान, परोपकार श्ादि प्रश्त आचरण के 
द्वारा अपने घमे का उद्योत करता है । 
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दिंसा अगर अधर्म है तो हिंसक उपायों से किसी को धार्मिक 
केसे बनाया जा सकता है ९ इसी प्रकार लोभ पाप है तो लोभ में 
फैंसाकर दूसरे को धार्मिक नहों वरन्‌ पापी ही बनाया जा सकता 
है । अतएव श्रावक ऐसे तरीकों को व्यवद्दार में नहीं लाता । 


तीसरा भक्षर क' है। 'क' का अर्थ है--कत्तेव्य-पालन । 
श्रावक अपने कत्त॑व्य को कर्तव्य मान कर पालन करता है । 
लोक-दिखाबे के लिए अथवा किसी प्रकार की स्वार्थलाधना के 
लिए वह कत्त व्य का पालन नहीं करता | विशुद्ध कल्याण की 
प्रेरणा से वह निरल्‍्तर अपने कत्त वय का पालन करता है । 
सनस्येक॑ वचस्येकं, काय एक महात्मनामभ्‌ । 
मनस्यन्यद्‌ वचस्यन्यत्‌ , कार्येजन्यद्‌ दुरात्मनाम्‌ ॥ 


अथोत--जितका मन, वाणी और शआरचरण एक-सा है, इनमें 
मिन्‍नता नहीं है, वह मह्दात्मा हैं | इसके विपरीत जिसके मन में 
कुछ और होता है, वाणी में कुछ भिन्न होता है और जो का ' 
कुछ और द्वी करता है, वह दुरात्मा है । 


सुबाहुकुसार श्रावक बना । उसने अपने आपको सत्य-मार्भ 
का पथिक बनाया । उसका मिथ्यात्व दूर हो गया । 

मिथ्यात्व दूर होने से एक बड़ा लाभ यह है कि मिथ्यात्व 
को हटा देने वाला असत्य के ( मिथ्यात्व संबंधी ) पाप से बच 
जावा है। अगर बह कभी गलती कर जाता है तब भी उसे 
सिथ्यात्व का पाप नहीं लगता । भगवान्‌ ने कहा है:-- 


समियंति मण्णमाणस्स समिया वा असमिया वा समिया होइ उवेहाए | 
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अर्थात्‌ जिसे तू सत्य मान रद्दा है, सत्य देख रहा है ओर 
सत्य समम कर ही कर रहा है, लेकिन वस्तु-स्वरूप में वह यथार्थ 
नहीं है, तो भी तेरे लिए वह सत्य है; असत्य नहीं है | 


इस प्रकार भगवान ने सम्यग्दृष्टि के लिए सुविधा बताई है। 
उदाहरण के लिए एक आदमी किसी भी जीव पर पेर न पड़ 
जाने की भावना से, भली भाँति जमीन देखता हुआ, सावधान 
होकर चल रहा हैं | पर किसी प्रकार अचानक किसी जीव के 
उड़ कर आ जाने से या चलने वाले की किसी अशक्ति के कारण 
उसका पेर किसी जीव पर पढ़ जाता है और जीव मर जाता है, 
तब भी शास्त्र कहता है कि उस आदमी को दिंसा का पाप नहीं 
लगता; क्‍योंकि वह सावधान दोकर-- जीव' को बचाता हुश्रा चल 
रहा था | उस आदमी के भाव किसी जीव को दुःख देने के नहीं 
थे | इसके विपरीत जो आदमी असावधानी से चल रहा हे, 
उसके पेर से किसी जीव की हिंसा न होने पर भी वह हिंसक हे, 
क्योंकि उसके परिणामों में हिंसा है । कहा भी है;-- 


मरदु व जियदु व जीवो, अयदाचाररस्स णिच्छिदा हिंसा । 

पवयदस्स णत्थि बँघों, हिंखा मित्तेण समिदस्स ॥ 
अर्थात्‌ जीव चाहे मरे चाहे न मरे, मगर अयतता से चलते 
वाले को हिंसा अवश्य लगती है। इससे विपरीत यतना से 


खसमिततिपूर्वंक चलने वाले को जीव की हिंसा हो जाने मात्र से 
ही ( भाव-दिंसा न होने के कारण ) बंध नहीं होता दे । 


अआचाय »मृतचन्द्र ने यही बात इन शब्दों में कही है -- 
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अविधायापि हि हिंसां, इिसाफल भाजनं भ्रवस्येकः । 
कृत्वाउप्थपरो हिसां, हिंसाफलू भाजनं न स्थात्‌ ॥ 


अथौत्‌ कोई जीव हिंसा न करके भी दिंसा के फल का भागी 
होता है और कोई दिंसा हो जाने पर भी दिंसा के फल का भागी 
नहीं होता । तात्पये यह है कि हिंसा करने को भावना उत्पन्न हो 
जाने पर हिंसा का काय न द्वो सके तो भी हिंसा का पाप लगेगा। 
परन्तु परिणामों में यदि दिंसक-भाव नहीं आया--अहिंसा का 
भाव विद्यमान है--तो वह्द हिंसा हो जाने पर भी हिंसा के पाप 
का भागी नहीं है । 


इस कथन से यह स्पष्ट है कि कार्य में भावना का स्थान 
प्रधान है । लौकिक शअ्रपराधों के लिए न्यायाधीश भी नीयत देख 
कर हो दण्ड देता है। अपराध द्वो जाने पर न्‍्यायकत्तों अपराधी 
की नीयत पर विचार करता है। अपराधी ने जान-बुक कर, 
श्रपराध करने के इरादे से अपराध किया है या अनजान में इससे 
भूल हुई है ? अगर अपराध करने की नीयत नहीं पाई जाती, तो 
अपराध हो जाने पर भी,न्यायाधीश वह सज़ा नहों देता जो आम 
तौर पर उस अपराध के करने वाले के लिए नियत होती है । 
इससे विरुद्ध जिसकी नीयत अवराध करने की होती है, उससे 
खअ्पराध न हो पाया हो, तो भी उसे उस अपराध की सज़ा दी 
जाती है। 


डदाहरण के लिए, मान लीजिए कोई आदमी एक खंभे को 
निशाना बना कर गोली चलाता है। वह निशाना चूक जाता है और 
गोली एक शादी को लग जाती है। आदमी की मृत्यु हो जाती 
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है । ऐसी स्थिति में न्‍्यायाधोश असावधानी के अपराध में भल्रे 
ही 'ड दे पर मतुष्य की ६त्या के अपराध में दंड न देगा । इस 
से विपरीत मनुष्य को गोली मारने की नीयत से अगर कोई गोली 
चलाता है और बह गोली संयोगवश उस मनुष्य को नहीं लगती; 
तब भी न्यायाधीश उस मलुष्य की दृत्या करने की चेष्टा के लिए 
सज़ा देगा । 





तात्पये यह है कि सत्य सममक कर किसी कार्य को करते- 
करते अगर उसमें किसी प्रकार का बिगाड़ हो जाता है तो भी 
वैसा पाप नहीं लगता, जैसा समझनबूक कर काम बिगाड़ने से 
अथवा बुरे काये को बुरा समझते हुए भी करने से लगता है । 


शास्त्र में श्रनेक ऐसे उदाहरण है जिनसे प्रतीत होता है कि 
ज्ञान रहने पर भी असत्कार्य हुआ है, तब भी उसे हिंसक नहीं 
कहा । इसी प्रकार ज्ञान न रहने पर भी, सत्य पर निश्चल 
विश्वास होने से मनुष्य ज्ञानवान्‌ से भी बढ़ गया दे | 


भगवतीसूत्र में वर्णनाग नतुआ का उदाहरण है। वणनाग 
नतुआ भ्रावक था ओर बेला-बेला पारणा करता था-दो दिन 
उपवास रख कर एक दिन भोजन करता था। कोरिक और 
चेड़ा का जो मयानक संग्राम हुआ था उसमें वर्णनाग नतुआ भी 
चेड़ा राजा का एक रथी था । यद्यपि यद्द तपस्वी श्रावक दुनिया- 
दारी से दूर-सा रहता हुआ अपना जीवन व्यतीत करता था, 
फिर भी इतना स्वामी-भक्त था कि चेड़ा की ओर से युद्ध का 
निमंत्रण पहुँचने पर उसने “नाहीं' नहीं की । उसके मुख से यह 
नहीं निकछा कि--में संसार से अलग-सा रहता हूँ, में युद्ध 
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में न जाऊँगा | मुमे युद्ध से क्या प्रयोजन है ?! उसने सोचा--- 
*शानित के समय चादे किसी काम के लिए मनाई कर दूं , डिन्तु 
लड़ाई के समय ताहीं करना कायरता है | छोग श्रावक को कहा 
कायर न सममलें ।” 





वर्णुनागनतुवा सदा बेला-बेला पारणा करता था, पर युद्ध- 
भूमि में जाते समय उसने तेला किया | वह रथ में बैठ कर युद्ध 
के लिए चल दिया। उसने यह भ्रण अवश्य कर डिया कि युद्ध में 
में उसी को मारूँगा जो मुझे सारेगा। जो मुझे न सारेगा उसे में 
भी न मारूँगा | 

युद्ध में कोरि।क के सैनिक ने वर्णनागनतुआ को बाण मारा। 
आधात के बदले प्रतिघात तो इसने भी किया, मगर वह बुरी 
तरह घायल हो गया । वर्णुनाग नतुआ ने सोचा--'बसख, अब 
मेरा काम पूर्ण हुआ | अघब मेरी गणना कायरों में नहीं होगी 
ओर न मेरे कारण कोई श्रावकों को बदनाम कर सकेगा ।! 

यह सोचकर वर्शोनागनतुआ अपना रथ लेकर जंगल में 
चला गया | 

इसका एक बाल-मिन्र भी इस युद्ध में सम्मिलित हुआ था। 
चह भी घायल हो गया था। उसने देखा, मेरा मित्र बाश से 
घायल होकर जंगल की ओर जा रहा है । बस, वह भी अपना 
रथ लेकर उसके (पीछे-पीछे जंगल की तरफ चल दिया | 

वर्णुनाग नतुआ में मित्र से बात करने की शक्ति भी नहीं रह 
गई थी । उसके मित्र ने परमात्मा को शरण में आत्मा को लेकर 
ज्यों ही बाण खोँचा, त्यों ही प्राण-प्रखेरू उड़ गये | 
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वर्सनागनतुश्रा ने सोचा-मिेरे मित्र ने जिस विधि से भ्राण त्यागे 
हैं बह विधि में नहीं जानता । लेकिन मेरा मित्र सच्चा, धर्मात्मा 
ओर इश्वर का भक्त है। वह मूठो विधि दर्गिज़ काम में नहीं छा 
सकता । इस प्रकार विचार कर सरल भाव से उसने संकरप 
किया--मिरे मित्र के सब नियम-धर्म मुझे भी हों ।! इस प्रकार 
अज्ञात अपरिचित नियम-घर्म का आश्रय लेकर उसने भो अपने 
शरीर से बाण खींचा और बह भी मर गया । 


शास्त्र में प्रश्न किया गया है कि इन दोनों मित्रों को कौन- 
कौन-सी गति मिली १ एक ने विधिपूवक नियम-घम का अनुष्ठान 
किया था ओर दूसरे ने जिना किसी विधि के द्वी। तब इन दोनों 
की गति में कया अन्तर पड़ा ? शास्त्र में इस प्रश्न का समाधान 
यह है कि व्णुनागनतुआ प्रथम स्वर्ग में गया है और उसका मित्र 
महाविदेह क्षेत्र में जन्म लेकर भ्रुक्त होगा | 


भावना और विश्वास को प्रचण्ड शक्ति प्रदर्शित करने के 
लिए यद्द उदाहरण पर्याप्त दै | वास्तव में सत्य पर सम्पूर्ण श्रद्धा 
होने और असत्य को जाम्नहपूर्वेक त्यागने में ही एकान्त कल्याण 
है । सब महापुरुषों के जीवन के अन्तस्तत्व में यही तथ्य समाया 
हुआ दे । 


महापुरुष किसे समझना चाहिए ९ उसे कहाँ पा सकते हैं ९ 
यह प्रश्न अक्सर किया जाता है | मगर हमारे हृदय में यदि पूरी 
तैयारी है, खोज करने की आन्तरिक उत्सुकता है और उसके 
लिए यथोचित प्रयत्न किया जाता है, तो क्या नहीं मिल सकता ९ 
मनुष्य सभी-कुछ पा सकता है । जो मलुष्य स्वयं परमात्मा बनने 
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की क्षमता रखता है, वह क्या महद्दापुरुध की खोज नहीं कर सकता ९ 

आज संसार में अनेक-अनेक आम्थय-चकित कर देने वाले 
जौ आविष्कार हो रहे हैं, उनके मूछ में जागृत जिज्ञासा और 
श्रथक प्रयास है | क्‍या आपने पहले वायरलेस” ( बेतार का 
तार ) सुना था १ 

“हीं ! 

यद्यपि शास्त्र में ऐसी अनेक बाते थीं पर उस समय आप. 
लोगों में से बहुतों का विश्वास दी नहीं रहा होगा । अब तो 
श्राप भ्रत्यक्ष ही देख रहे हैं । 

पक कवि ने कहा है-- 

अवधू निरफमख. विरछा कोई । 
देखा है सब जग जोई ॥ रे अवधघू० ॥ 

समरस भाव खदा है जाके, थाप उथाप न होई । 

अधिनाशी के घर की बातें, जानेंगे नर सोई ॥ रे अवधू० ॥ 

सारांश यद्द है कि सारा संसार छानने पर भी ऐसे निरपेक्ष- 
निरपृ॒ह महात्मा मित्र का मिलना कठिन है, जिसका चित्त समभाव 
से भरा हुआ हो और जो मिथ्या के प्रति आम्रहशील न हो। 
ऐसे मद्दात्मा जगत्‌ में हैं अवश्य, किन्तु विरले हैं । पुण्य के योग 
से उनका समागम द्वोता है। कदाचित्‌ ऐसा मद्दात्मा मित्र न 
मिले तो किसकी शरण लेना चाहिए ९ इस संबंध में भगवती 
सूत्र में कहा हे-- 

ले ण॑ संते ! तमेव सच्च॑ निस्संकियं जं जल्िणेदि पवेइ्यं !। 

हंता गोथमा ! तमेव खच्च निस्संकियं ज॑ं जिणेहिं पवेहयं ॥ 
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असगवान्‌ मद्दावीर से गौतम स्वामी ने पूछा--मंते ! में आपसे 
इतने प्रश्न करता हैँ, फिर भी आपके ज्ञान की थाद्द नहीं मिलती, 
तो उन बाल-जीबों की नाव आप खरीखे सदूयुरू के न मिलने 
पर क्‍या डूबी रहेगो ९ ऐसा थाल-जीव अगर यह पूर्ण भ्रद्धान 
करे कि-- जिन भगवान्‌ राग-ढंष से खबंथा रहित हैं। वे सम्पूरो 
ज्ञानी भगवान्‌ अपने झान में वस्तु का स्वरूप जैसा जानते हैं, में 
उसी पर श्रद्धा करता हूँ ।--और सब्र शब्लकार की कुटिलता का 
परित्याग करके, विधि का परिक्षान न द्वोने पर भी इस प्रकार की 
भावना करे, दुराप्रह का त्याग करे, तो क्‍या बह बाल-जीव 
बीतराग-मार्ग का आराघक हो जाएगा ९ 

भगवान ने उत्तर दिया-- हाँ गौतम, हो आएगा। 

भगवान्‌ के द्वारा दी हुईं इस सुविधा को जानकर भी जो 
श्पनी कुटिलता न छोड़े, असत्‌ रूढ़ि को न श्यागे, तब तो किसी 
का कोई वश ही नहीं है; हाँ यदि हृदय सत्य-परायण हो जाय, 
श्रन्तःकरण में वक्ता न रहे तो ऐसे मनुष्य के समीप असत्य 
टिक नहीं सकता । ऐसे सत्योन्मुख व्यक्ति के सामने चालबाज 
आदमी नहीं ठहर सकता । उसका अन्‍्तरात्मा द्वी उसे समय-समय 
पर संकेत करता रहेगा । निर्मेल अन्तरात्मा का संकेत उसे सन्मागे 
की ओर भेरित करता रहेगा और बह कभी पयश्रष्ठ नहीं होगा । 
भगर कोई जानबूक कर भी मिथ्यात्व और कदाभ्ष्ट में पढ़ा रहेः 
तो इसका जपाय द्वी क्‍या है ९ 

एक कवि ने भार्थना की है;--- 

विनतो रहुबीर गुसाई ! 
ओर आया विश्वास भरोसो, हर जिय की जबृताई ॥विनती०॥ 
दि. जी. 
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कठिन कश्म छे जाहि मोहिं जहाँ, तहेँ अपनी बिरियाई। 

तहँ तहूँ जनि छिन छोह छांडिए, कमठ अण्ड की नाई ॥जि०॥ 

इस प्राथेना में नाम का भेद भले ही हो, लेकिन जिसने पर- 
मात्मा के नाम जान लिये हैं उसकी यह प्रार्थना है । परमात्मा 
के नाम अनन्त हैं-उसके नामों का अन्त नहीं है। यों तो 
परमात्मा के नाम के जैन एवं शअजेन सम्प्रदायों के कई सहखनाम 
बने हैं ओर गाये जाते हैं, फिर भी परमात्मा के नामों का 
कहीं अन्त नहीं दिखाई पड़ता। जो रागी है, हषी हे और मोह के 
प्रपंच में पड़ा है उससे यह प्रार्थना नहीं की गई है, वरन्‌ जिसने 
इन समस्त विकारों पर आत्यन्तिक विजय प्राप्त करली है उसी से 
यह प्रार्थना की गई है । प्रार्थना में कहा है--हे प्रभो ! मरे भीतर 
एक बड़ी दुर्बलता है| में आपकी शक्ति को जानते हुए भी, 
आपकी गोद में रहते हुए भी, पाप पर विश्वास करके कभी-कभी 
पाप की गोद में चला जाता हूँ | भगवन्‌ ! में तुकस धन-सम्पत्ति 
की याचना नहीं करता । मेरी एक मात्र यही याचना है कि मेरा 
विश्वास, मेरी श्रद्धा, भन्‍्यत्र न जाकर केवल तेरे ऊपर ही केन्द्रित 
रहे। में तेरी ही आशा करूँ | अपनी श्रद्धा से कभी विचलित 
न होऊँ। नू दयालु है । तू नीतिमान्‌ है। में तुक से दुनियादागी 
की कोई चीज नहीं चाइता। अगर में ऐसी कोई चीज चाहूँ तो 
सममना चाहिये कि मेंने तुके पहचान हो नहीं पाया है । प्रभो ! 
इतना वरदान दे कि कठिन कर्स के आ जाने से जीवात्मा जहाँ 
थक जाय, उस समय तू मेरी सहायता करना | 


रावण द्वारा हरण करने पर सीता के ऊपर कठिन कर्म आ 
बढ़ा था । सुदश्शेत सेठ पर भी ऐसा दी विकट समय आ पढ़ा 
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था । युवती रानी, युवक सेठ और ऊपर से राज्य का प्रलोभन ! 
ऐसे अवसरों पर सहायता करने के लिए मैं तुझ से प्राथेना करता 
हूँ । इस प्रकार के प्रसंग उपस्थित होने पर मेरा मन मलीन न 
होने पावे | प्रभो ! ऐसे मौके आने पर तू मेरे ऊपर ऐसी ही 
दृष्टि रखना जैसी कछुई अपने अंडों का पोषण करने के लिए 
उन पर दृष्टि रखती है । मुझे पाप से बचाना । 


कहा जाता है, कछुए अपने अण्डों-बच्चों को कुछ खिलाते- 
पिलाते नहीं हैं, केवल उन पर दृष्टि रखते हैं।न जाने उनकी 
दृष्टि में क्या विचित्र शक्ति है, जिससे अ्रण्डों-बच्चों का पालन- 
पोषण हो जाता हे । 
हे प्रभो । कछुए की ही तरह्द तू मुक पर दृष्टि रच, जिससे 
मेरी श्रद्धा का, मेरी आन्तरिक पवित्रता का पालन होता रहे। 
आस्रव के चक्कर से छूट कर संवर के शीतल आराम में विहार 
कर सकूं, इसलिए तेरी शक्ति की आवश्यकता है । 
इस प्रकार निष्कपट भाव से आप परमात्मा के प्रति आस्था 
रकक्‍खेंगे, तो आपका मंगल होगा । 
महाबोर-भवन, देहली 
ला० ३१-७ ३१. | 





(७) 
लेट 


झात्याः का कहेत्क 





ग्राथना 
प्रणमूं घासुपृज्य ज्िननायक, सदा झट्टायक तू मेरो | 
विषम वाट घाट भयथानक, परम श्रेय सरनो तेरो ॥ प्रणमू' ० ॥ 
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भगवान्‌ घासुपूज्य की जो|प्रार्थना की गई है उसमें बड़े दी 
गंभीर विचार प्रदश्शित किये गये हैं । यद्यपि उसकी भाषा सरल 
है, पदों में प्रसाद है, बच्चा भी उसे समझ सकता है, फिर भी 
उसमें निहित विचारों का मनन करने से देवताओं के भी मस्तक 
दिऊ सकते हैं; ज्ञानियों के विचारों की यद्दी विशेषता द्योती है । 
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ले सीधी-सादी सरल और सुबोध भाषा में अपने विचार प्रगट 
करते हैं, जिससे सबंसाधारण उन विचारों से लाभान्वित दो 
सके और उन पर विचार एवं उनके अनुसार आचरण करके 
आत्मा अपूर्व लाभ प्राप्त ऋर सके | 

स्तुति में कहा है--प्रभो ! तुमे नमस्कार है। तू मेरा 
सदा सहायक और रक्षक है । तेरे सिवाय मेरा कोई रक्षक एवं 
सद्दायक नहीं है ।! इस श्राथेना में जो बात कही है वद्दी बात 
'फारसी के कबि ने भी कद्दी है। जैसे--- 


नदारे सेंगरद्‌ तू फरियाद रख । 
तुही आरियाराँ खतरा बख्श बख्शा ॥ 
हे प्रभो ! तेरे सिवा मेरी फरियाद सुनने वाला कोई नहीं है। 
मेरी मुराद की फरियाद सुनने वाला सिर्फ तू है | तेरी द्वी शरण 
से मेरे पापों का नाश होगा । 
भाषा भिन्न होने पर भो भाव अभिन्‍न हैं। खुति में भी 
'यही कहा है-- 
प्रणमूं वासुपज्य जिन नायफ, 
सदा सहायहरू तू मेरो । 
अब आप जैन भाई सोचेंगे छि दूसरे लोग इश्वर से खता 
'बरुशने की प्रार्थना करें यद्द तो ठीक भी हो सकता है, क्योंकि वे 
'इश्वर को कत्तों मानते हैं; परन्तु जैनधम में इश्वर बीतराग माना 
गया है, कत्तों नहीं माना गया; फिर उसकी यह प्रार्थना कैसी ९ 
कया वीतराग भगवान्‌ भक्त की सहायता करेगा ९? अगर वह 
सहद्दायता करता है तो अकर्तता कैसे रह सकता है 


७० ] जवाहर-किरणावली : द्वितीय भाग. [ दिव्य जीवन 


अल कर कनेनकेज ०४२5-०5 >+५५०५६२ ०००८ >%७००७२५६-७२४२४० ०४४०४ ००७७५ लत चिलच्टक्‍ल फल ध न्‍च्लक्‍क्‍ड +> ५ > ५ +५+४ +५- ५ 


मैंने जो स्तुति गाई है, वह नयी नहीं, पुरानी है। विनयचंद 
जी की रचो हुई स्तुति बोलने या गाने से शायद ही कोई महात्मा 
ओर श्रावक बचे होंगे। प्रायः सभी इनकी स्तुतियों को बोलते 
और गाते हैं । विनयचंदजी ने इतना ही नहीं कहा । इसके आगे 
बे कद्दते हें-- 

विषम वाट घार भय थानक, 
परम श्रेय सरनो तेरो । 
जो प्रथु तू साननद होय तो 
अर्ियन होय प्रगटे चेरो ॥ 

अर्थात्‌ संसार-मार्य विषम है। भय का घाट है । इसमें 
केवल तू ही सहायक हो सकता है । दूसरा कोई सहायक नहीं 
हो सकता । सारा संसार मेरे विरुद्ध है जाय, मुझे तलवारों 
ओर भालों के बीच घेर लिया जाय, सभी मुमसे प्रतिकूल होः 
जाएँ, कोई भी मेरा मित्र न रहे, तब भी यदि तू मेरा रक्षक हो, 
तेरी मुक पर दया हो, तो सभी शत्रु मेरे काबू में आजाएंगे। 

इस प्रार्थना स यद्द प्रश्न और भी गहन होजाता है कि जब 
परमात्मा इतनी सहायता देता है, परमात्मा में ऐसी शक्ति है, तो 
वह अकत्तों केसे है ? इतना सब-कुछ करने पर भी वह अ्रकत्तो 
केसे कहला सकता है ९ अगर वह श्रकत्तों नहीं--कर्ता हैं, तो 
किस प्रकार ९ 

जैनशास्त्र स्याद्गाद के प्रतिपादक हैं। प्रत्येक कथन स्याह्वाद- 


सिद्धान्त के अनुसार ही शास्त्रों में किया गया है. । एकान्तबाद 
जैनों को मान्य नहीं है । अतएध प्रस्तुत प्रश्न का समाधान भी: 
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अनेकान्त-टृष्टि से करना चाहिए । जो लोग इश्वर को एकान्त 
कत्ती मान कर उसकी व्याख्या करते हैं उसमें अनेक दोष आजाते 
हैं, अनेकान्त-दृष्टि से ईइव7 के कतेत्व-अकतृल्व का विचार किया 
जाय तो इश्वर का स्वरूप सममने में विलम्ब नहीं लगेगा। 
बस्तुतः इश्वर न तो एकान्त कर्ता है और न अकत्तों दी है ; इस 
“बंध में एकानत को प्रहण करके खोंचतान करना ठीक नहीं है । 


जो लोग ईश्वर का एक्रान्त कत्ती मानकर कहते हैं कि उसकी 
आज्ञा के बिना एक भो पत्ता नहीं हिलता । जो कुछ करता है सो 
इंश्वर ही करता है । दूसरा कोई कुछ नहीं करता । ऐसा कहने 
वाले लोग भूत्र में हैं। जरा विचार कीजिए कि सभी कुछ 
करने वाला ईश्वर ६) है, दूसरा कोई कुछ नहीं करता, वो संसार 
में दुःख-शोछ क्‍यों है ? एकान्त सुखमय संसार क्‍यों नहीं है ९ 
दयामय इंश्वर क्या हमारे लिए दुःख और शोक का निर्माण 
करता है १ अगर ऐसा है तो उसकी दयालुता कैसे रद्द सकती 
है ? अगर यह कहा जाय कि इंश्वर ने पापियों को दंड देने के 
लिए दु:ख बनाया है तो प्रश्न उपस्थित द्वोता है कि इश्वर किसी 
प्राणी के हृदय में पाप करने को प्रेरणा क्‍यों उत्पन्न करता है १ 
अथवा पाप करने से वह रोक क्यों नहीं देता ? देश्वर सर्वज्ञ है 
ओर सवशक्तिमान्‌ भी स्वाकार किया जाता है। उप्त सब-कुछ 
मालूम रहता है और वह सब-कुछ कर सकता है | ऐसी स्थिति 
में बह प्रारिएयों को पाप क्‍यों करने देता है ? पदले जानता-बमता 
ओर रोकने की क्षमता रखता हुआ भी पाप करने देता है और 
बाद्‌ में पाप का दंड देता है, यह इश्वर को दयाछुता के विरुद्ध 
है । इससे या तो इश्वर निर्देय सिद्ध हो जाता है, या सर्वज्ञ नहीं 
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है, सर्वे-शक्ति-सम्पन्न नहीं है । 

यही नहीं, अनेक लोग इश्वर का निषेध करने वाले हैं । 
उन्हें वह क्यों उत्पन्न करता है ? अगर स्वयं इंश्वर ही उन्हें 
उत्पन्न करता है तो एक प्रकार से वह दइेश्वर-निषेध में सहायक 
सिद्ध हो जाता है । यदि यह कहा जाय कि पापी और तास्तिक 
जीवों का कर्त्ता इश्वर नहीं है, तब वद्दी बात आ जाती है कि 
ईश्वर कर्त्ता भी है और अकप्तो भी है | अगर यह कहा जाय कि 
बुरे कार्मो का कर्त्ता आत्मा द्वी है. और भोक्ता भी आत्मा ही है. 
इेश्वर तो केवल सुख और आनन्द का ही कत्तों है तो यह बताना 
चादिए कि बुरे काम कराने वाला कौन है ? वह कौन है जो 
अच्छे कामों से विमुख करके जीवात्मा से बुरे काम कराता है १ 
अगर आत्मा बुरे काम स्वयं कर लेता है तो इश्वर एकान्त कत्तों 
कैसे रहा ? यदि कहा जाय की सद्गुण का कर्ता ईश्वर ही है 
तो फिर उपदेश की क्या आवश्कता है ९ इंश्वर जो चाहेगा सो 
आप ही कर लेगा । वह सवशक्तिमान्‌ है, फिर दूसरों को उपदेश 
देने की क्या आवश्यकता है ? धृ्श्वर को एकान्तत:ः कत्तों मानने 
वाले भी उपदेश देते हैं. और प्रचार करते हैं, यह सघ किस लिए ९ 
जब इश्वर ही करता है तो इसकी कया आ्रवश्कता है ९ क्या देश्वर 
में इतनी शक्ति नहीं है कि वह उपदेशक का काम स्वयं कर ले ९ 

इस प्रकार विचार करने से अपन्‍्त में ;इसी निर्णय पर 
पहुँचना पड़ता है कि वास्तव में कत्ता आत्मा द्वी है । शाम््र में 
कहा भी हे:--- 

अप्पा कत्ता विकत्ता य, सुद्दाण य दुद्दाण य । 
अप्पा मित्तममिर्य च, दुप्पट्टिय सुपट्टिओ ॥ 
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अप्पा नह वेयरणी, अप्पा में फूड्सामछो + 


अप्पा कांमदुह्ा थेणू, भप्पा में नंदर्ण वर्ण ॥ 


अ्रथोत्‌ आत्मा स्वयमेष अपने सुख-दुःख का कत्तों और हृत्तो 
है। आत्मा आप ही अपना मित्र है और आप ही अपना शर््र 
है। आत्मा स्वयं वेतरणी नदी है, स्वयं शान्मछी वृक्ष है अधथाोत्‌ 
अपने दुःखों की सामग्री जुटाने वाला है और आत्मा स्वयं काम- 
घेनु गाय है, आत्मा स्वयं नन्दनवन है. अथोत्‌ सुखों के साधनां 
को जुटाने वाला है । 


आत्मा दी कर्ता हैं. इस सिद्धान्त के विरुद्ध नास्तिक लोग 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश--इन पाँच भूतों को कत्तों 
मानते हैं । यह मान्यता भी अज्ञानपूर्ण जान पड़ती है । मान 
लीजिए एक स्त्री दीपक लेकर तहखाने में गई । वष्ठ दीपक लेकर 
'बहाँ खड़ी हुईं, जिससे तदखाने के सब पदार्थ आँखों से दीखने 
लगे । अब यदि वह स्त्री कक्ती हे कि दीपक से यह पदार्थ दीखने 
लगे हैं, आँखों से भी यद्द दिखाई दे रहे हैं, परन्तु देखने बाली में 
नहीं हैँ । तो प्रश्न होता है कि फिर देखता कौन है ? उन पदार्थों 

क्या दीपक देखता है ९ इसके अतिरिक्त 'में देखने वालो 
नहीं हूँ” यद कौन कहता है ? इस कथन-क्रिया का कर्त्ता कौन 
है ९ जो स्पष्ट रूप से कर्ता प्रतीत दोता है उसे कत्तो न मान कर 
अन्य किसी को कर्त्ता ठहराना क्या उचित है ९ 


अगर इन्द्रियों को ही ऋत्तो मान लिया जाय तो क्या हानि 
डै ९ इस प्रश्न का समाधान यह है कि इन्द्रियाँ वास्तव में ऋरण 
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हैं, कत्तो नहीं हैं। इन्द्रियों को कत्तो न मानने के प्रथल कारण 
हैं। यथा-- 


( १ ) आज किसी व्यक्ति को आपको चक्लु-इन्द्रिय ने देखा 
है । कल संयोगवश नेत्र फूट जाएँ तो उस देखे हुए व्यक्ति का 
स्मरण नहीं होना चाहिए। स्मरण उसी को होता है जिसने पहले 
बस्तु को देखा-जाना हो ! बिना देखे-जाने किसी वस्तु का किसी 
को स्मरण नहीं हो सकता । इन्द्रियों को कर्ता मानने वाले लोगों 
के मत के अनुसार नेत्र ने ही उस आदमी को देखा था | 5तएव 
उस नेत्र को ही स्मरण हो सकता था, परन्तु वह देखने वाढ्ा 
नेत्र अब नहीं रहा; तो उस आदमी का स्मरण होना ही नहीं 
चाहिए । किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता । नेत्र नष्ट हो जाने पर भी 
नेत्र से देखे हुए रूप का स्मरण होता है, इसस यद्द सिद्ध होता 
है कि वास्तव में नेत्र देखने वाला नहीं था। देखने वाला नेत्र के 
अतिरिक्त कोई और ही था, जो नेत्र के अभाव में भी स्मरण: 
करता हे । नेत्र के अभाव में भी स्मरण करने वाला पदार्थ आत्मा 
दो है; अतएव भ्रात्मा ही द्शेन-रूप क्रिया-कर्ता सिद्ध द्ोता है । 
नेत्र तो देखने में सहायक है- करण है। 


(३ ) इन्द्रियों को कत्तो मानने में एक बाधा और है । वह 
यद्द है कि अगर इन्द्रियाँ ही कत्ता दों तो रूप-रस आदि अनेक इन्द्रियों 
द्वारा जाने हुए पदार्थों में जोड़ रूप ज्ञान नहीं होना चाहिये । 'मैं 
रूप को देखता हूँ, गंध सू'धता हूँ और रस का आस्वादन भी करता 
जाता हूँ ।” इस प्रकार का ज्ञान सभी को हो सकता है, बल्कि होता 
भी है। अ्रब विचार करना चाहिए कि इस ज्ञान से यह स्पष्ट 
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सलक रहा है कि रूप-रस आदि को जानने वाला कोई एक दी 

है--जो रूप देख रहा है, गंध सूघ रहा है और बही रस का 

आस्वादन कर रहा हे | यद्द बात इन्द्रियों को कत्तो मानने से कैसे 

हो सकती है ९ एक इन्द्रिय एक ही विषय को जानती है । नेत्र रूप 
को ही जान सकता है, रस और गंध को नहीं | इसी प्रकार जिह्ा 
रस को जानती है, रूप और गंध को नहीं। घाण इन्द्रिय गंध के 
अतिरिक्त रूप और रस को नहीं जान सकती। इस प्रकार जब 

सभी इंद्रेयाँ केबल अपने-अपने ही विषय को जानती हैं, तो इन 

सभी विषयों का जो संकलन-ज्ञान द्वोता है, वह किसे द्वोगा ९ 

डस जोड़्-रूप ज्ञान का कर्ता कोई भा इन्द्रिय नहीं दो सकती | 
ऐसी स्थिति में इन्द्रियों के अतिरिक्त और ही कोई कत्तो होना' 
चाहिये । वह कत्तो द्वी आत्मा है । 











इस ग्रकार भूतों को अथवा भूतों से बनी हुई इन्द्रियों को 
कर्ता मानना युक्ति के प्रतिकूल है । पंच भूत जड़ हैं। उन्हें 
अपना ज्ञान ही नहीं हे । इन जड़ पदार्थों को कत्तो मानना और 
इनको अपना बताने वाले को कत्तो न मानना अज्ञान है | 


इश्वर को कत्तों मानने वाले कहते हैं--क्या यह घड़ी स्व॒यमेव 
बन गई है ९ नहों | जैसे घड़ी स्वयं नहीं बनों किन्तु किसी कारो- 
गर ने बनाई है, उसी प्रकार शरोर को देखने से ऐसा जानः 
पड़ता है कि हसे बनाने वाला कोई चेतन कारीगर द्दोना चाहिए | 
बह चेतन कारीगर इश्वर के सिवाय और कौन हो सकता है ९ 
इसलिए ईश्वर को ह्वी कत्ता मानना चाहिए। इश्वर ने बड़ी- 
कुशलता से जीभ, आँख, कान, नाक भथादि अवयब बनाये हैं. । 
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जेसे घड़ी और उसके पुर्से बिना बनाये नहीं बने, उसी प्रकार 
शरीर और उत्तके अवयव बिना बनाये नहीं बने हैं। जेसे घड़ी को 
देख कर कारीगर की याद आती है उसी प्रकार शरीर को देख 
कर इंश्बर की याद आती है कि इश्वर ही इछ शरीर का कत्तो है। 

यह ईश्वर को कत्तो मानने वालों का पक्ष है। इस संबंध 
में हमारा कहना यह है कि कहीं ऐसा न हो कि चौत्रेजो छब्बे 
बनने चले और दुबे ही रह गये । अथौत्‌ देश्वर का महात्म्य 
बढ़ाने के लिए उप्त एकान्त कत्तों मानने चले तो उल्टे उसके 
चाग्तविक महत्व में बाधा आ जाय ९ ऐसी अनेहू बातें हैं जिन्हें 


परमात्मा के सिर थोप देने से उसकी महत्ता में बढ्ठा लगता है। 


उदाहरण के लिए, एकान्त इंश्वर कठेत्ववादी कहते हैं, परमा- 
त्मा ने आँख बनाई है! अगर परमात्मा सामने की ओर आँख 
बनाने वाला है तो किसी के पीछे की आँख कौन बनाता है ९ 
बलु दा (मारवाड़्) के निवासी एक सेठ के यहाँ लड़की हुई थी, 
जिसकी आँख पीछे को तरफ थी | बताइए उस लड़की की पीछे 
की ओर आँख बनाने के लिए कौन जिम्मेदार है ९ क्‍या ईश्वर की 
बनाई हुई सब को आँख एक ही नियम से हैं ? आँख के संबंध 
में जो बात हे वही शरीर के अन्यान्य अवयवों क॑ संबंध में भो 
कही जा सकती है | यथा--हाथ की उैँगली का बढ जाना या 
छोटी हो जाना, छुटी रंगली निकलना आदि । अदह्मदनगर में 
दो कन्याएँ एक ही में चिपकी हुई देखीं गई थीं। जब ईश्वर 
ही कर्ता है तो इस प्रकार की विषमता क्‍यों होती हैं ९ क्‍या 
इस विषमता और बविरूपता से यह सिद्ध नहों होता कि या ता 
'उ्वर शरीर का रचने बछ नहीं हे, या फिए वह मुस्तड स्वन्षाव 
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का है, जिसके कारण इस प्रकार की भद्दी और बेहूरी रचना कर 
बेठता है ? श्रन्तिम विकल्प में इश्वर के इेइ्वरत्व में बद्ा लगता 
है, उसकी सर्वज्ञा में बाधा आती हे और उस्तकी महिमा दूषित 
हो जाती है। इसलिए ईश्वर में जो स्वाभाविक महिमा है वही 
बहुत हैं । उससे अधिक महिमा किसी और में नहीं हो सकती। 
भक्ति के वश होकर अथवा अज्ञान के कारण उसकी महिमा 
बढ़ाने का अनुचित प्रयास करना ठीक नहीं है । ऐसा करने से इेश्वर 
की बढ़ती नहीं, घटती है । 


काये की विषमता से कारणों की विषमता का पता चलता 
है । हम एक वस्त्र सफ़ेद देखते हैं और दूसरा रंगीन देखते हैं । 
यह वस्त्र-रूप काये की विषमता है । इस विषमता से हम अनुमान 
कर सकते हैं कि इन बस्त्रों के कारणों में विषमता अवश्य ट्टोगी 
अथोत्‌ सफ़ेद वस्त्र का कारण सफेद सूत और लाल घत्त्र का 
कारण लाल सूत रहा द्वोगा। इसी प्रकार शरीर-रचना को विष- 
समता भी उसके कारणों की विषमत। को सूचित करती है | शरीर- 
रचना को विषमता किसी विषम कारण के बिता नहीं हो सकती। 
तब प्रइन होता है कि वह कौन-सा कारण है जो प्रत्येक शरीर 
की रचना में भिन्न-भिन्न हे ? इसका समाधान यह है कि 
आत्मा द्वारा उपाजन किया हुआ विषम कमे दी विषम शरीर- 
रचला फा कारण है। 


अब प्रश्न होता है कि कम का कत्तो कौन हे ? अगर देश्वर 
को कम का कत्तो साना जाय तो इसका अर्थ यह हुआ कि आप 
तो धमोत्मा हैं और इदश्वर पापी है! क्योंकि इश्वर दी कर्म 


5८ | जवाहर-किरणावली + द्वितोय भाग. [ दिव्य जीवन 


करता है और कर्म करने वाला पापी होता है। अगर यह कहा 
जाय # कर्म का कत्तों आत्मा है तो आत्मा कत्तो सिद्ध द्वो जाता 
है । जब आत्मा कर्ता साबित हो गया तो इंश्वर को एकान्त 
कत्तो किस प्रकार कहा जा सकता है १ 


कर्तौबादी यह प्रश्न करते हैं कि अपराध करने वाला व्यक्ति 
स्वयं जाकर कारागार में बंद नहीं होना चाहता, बटिक अपराध 
करके भी उसके फल से बचना चाहता है | कोई भी जीव दुःख 
नहीं भोगना चाहता। इस स्थिति में किये हुए पापों का फल-- 
दुःख-भोग कराने बाला कोई अवश्य द्ोता चादिए | कम स्वयं 
जड़ हैं, वे आप ही फन्र नहीं दे सकते । 


इस भ्रश्न के समाधान में यह कहा जा सकता है कि कमे 

का फल दने बाला ईश्वर है, ऐसा माना जाय तो बड़ी 
गड़बड़ी पेदा होती है । कल्पना कीजिए छिसी दुराचारी 
पुरुष ने एक सदाचारिणी स्त्री पर बलात्कार करके उस्तका 
शील नष्ट किया । शील का नष्ट द्वोना पूर्व कम का 
फल हुआ या नवीन कर्म का बन्धन हुआ ? अगर यह 
पूर्वापार्जित कर्म का फल है और फल्न देने वाला ईश्वर है, तो 
इसका अर्थ यह हुआ कि इश्वर ने उस्र सर्ती स्त्री का शील भंग 
कराया है | अगर ईश्वर ने ही उस्चक्व शील भंग कराया--ईश्वर 
को प्रेरणा से अगर शील-भंग हुआ तो फिर रूगड़े की क्या बात 
है १ इश्वर द्वारा प्रेरित अथवा ईश्वर की इच्छा की पूर्ति करने 
उएल वह पुरुष सुझज य। राज़! द्वारा दंड का पात्र क्यों होता 
हैं ? अतएव इश्वर को कर्म का फत्न देने वाला मानने से ईश्वर 
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का इश्वरतत्व ही भंग हो जाता हैं और लोक-व्यवहार में बढ़ी 
अव्यवस्था उत्पन्न होती है । 


क्या कोई कह सकता है कि ईश्वर ने उस सदाचारिणी सती 
का शील नष्ट कराया है? 


हीं !! 
तो फिर इश्वर की मद्दत्ता बढ़ाने की मृग-तृष्णा में फैंस कर 
उसकी आबरू लेने का प्रयत्न मत करो । ईश्वर में ऐसी मिथ्या 


विशेषताएँ कलिपित न करा, जिसले सर्वसाधारण का £श्वर पर से 
विश्वास दी जाता रहे ! 


अगर यह कहा जाय कि बलात्कार द्वारा शील भंग करने 
वाला पुरुष नया कर्म-बन्धन करता है, तो भो यह प्रश्न उपस्थित 
होता हे कि ईश्वर की इच्छा से वह ऐसा करता है या ईश्वर 
की इच्छा का उल्लंघन करके करता है ? अगर इश्वर की इच्छा 
से शीलभंग करता दै तो वही पूर्वोक्त आपत्ति यहाँ भी आती है । 
अगर इेश्वर की इच्छा का उल्लंघन करके कोई दुराचार करता 
है तो इससे ईश्वर की असमर्थता सिद्ध होती है। इश्वर स्व- 
शक्तिमान्‌ माना जाता है तो क्या उसमें इतना भी सामथ्ये नहीं 
है कि वह एक दुराचारी पुरुष को पाप करने से रोक दे ? 


इस प्रकार ईश्वर को एकान्त रूप से--सर्वाश में कर्ता मानने 
से अनेक बाघाएँ उपस्थित होती हैं। यद्दी नहीं, ६श्वर एक 
कप हि 
अश्रद्धेय व्यक्ति ब।ल जाता है । अतएव, भिन्रो ! इश्वर की 
इंश्वरता, पविन्नता, करुणाशीलता, सर्वेश्षता आदि गुणों को 
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रक्षा करनी है तो उस इस प्रपंच में मत घसीटो | उसे श्वलग 
ही रहने दो । 


जैनशास्त्र भी इश्वर को कथंचित्‌ कर्ता स्वीकार करते हैं । 
परन्तु इस कथंचित्‌? पद में ऐसी विशेषता है कि इसकी बदौछत 
इश्वर के कठेत्व में आने वाली समस्त बाघाएँ दूर दो जाती हैं 
आर इश्वर को महत्ता भी घटती नहीं बल्कि बढ़ती है। ऊपर 
जिन बाधाओं का उलेख किया गया है वे एकान्त रूपेण फत्तौ 
मानने में ही आती हैं। इसी एकान्त दृष्टि का जैनदर्शन शास्त्र 
में प्रबल विरोध किया गया है । 





जैन शास्त्रों में आत्मा को भी कथ्थंचित्‌ ( अपने शुद्ध 
स्वरूप की अ्रपेक्षा ) इेश्वर माना गया हैं । सभी आत्मा 
इेश्वर हैं । इश्वर का अर्थ है--जो स्वयं ही हो-- 
बनावटी न हो । क्‍या श्रात्मा बनावटी है ९ क्‍या आत्मा 
का नाश होता है ९ नहीं । आत्मा कर्म-लिप्त है और 
इंश्वर कर्म-लेप से सर्वथा मुक्त है। वास्तव में यह भेद सिर्फ 
अवस्था का भेद है, मौलिक भेद कुछ भी नहीं हे । एक आचाये 
ने स्पष्ट शब्दों सें कहा हें-+ 
यः परमात्मा स पुवाहं, ग्रो5हस॒ परमस्ततः । 
अहमेव मया55राध्यो, नान्‍्यः कश्चिदिति स्थितिः ॥ 
जथीत्‌ जो परमात्मा है वही मैं हूँ और जो में हैँ वही पर- 
मात्मा है। अतएव मैं स्वयं अपने द्वारा आराध्य हूँ, कोई 
और नहीं । 
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यही बात हिन्दी भाषा में कद्दी गई हैं-- 
सिद्धा जैसा जीब है, जीव सोइ सिंध होय | 
कम-मेरू का अन्सरा, बूसे विरछा कोय ॥ 


औैसा जीव वैसे ही सिद्ध हैं । आत्मा ही परमात्मा है| वह 
बनावटी नहीं है। गीता में कहा है-- 
. यद्‌ गत्वा न निवत्त ते तद्धाम परम मम । 
हे अर्जुन, जीव कम को नाश करके जहाँ जाता है और फिर 
जहाँ से नहीं लौटता, वह स्थान हमारा है। 


वीतराय भर्यकोधा, मन्‍्मया मासुपाश्रिता: । 
बहवो ज्ञान तपसा पूता मद्भावमागताः ॥ 


अर्थात्‌ राग, भय और क्रोध से सबंथा रहित, इईश्वरमय 
होकर जो उपासना करते हैं, वे ज्ञान सद्दित क्रिया करने बाले 
ईश्वर-भाव को प्राप्त द्वोते हैं । 

अब आप समम गये होंगे कि उस स्त्री को किसने अ्रष्ट 
किया है ? जैन शास्त्र कहता है कि उस स्त्री को भ्रष्ट करने वाला 
पुरुष अपने पूर्वोपाजित कर्म भोग रहा है और साथ दी नवीन 
कर्म का बंध भी कर रहा है। अथोत्‌ वह प्राचीन कर्मों को 
भोगने वाला तथा अ्रभिनव कर्मों को बाँधने वाला द्वे । इस कार्य 
के लिए राजकीय कानून इसलिए दंड देता है कि नये कर्म डपा- 
जन करने का किसी को अधिकार नहीं है। कदाचित्‌ पाप-कर्मे 
करने का दंड इस लोक में भल्रे दी न मिले, परन्तु परलोक की 
सजा से कोई छुटकारा नहीं पा सकता । 

६ दि. जी. 
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जब आप पूछ सकते हैं कि परलोक में सजा देने वाला कौन 
है ९ इसका उत्तर यह है कि जीव अपने कर्मों से स्वयं. जा 
पाता है। अगर यह्‌ क॒द्दा जाय कि कम जड़ हैं; थे सजा केसे 
दे सकते हैं ? तो इसका भी समाधान है। कल्पना कीजिए, एक 
आदमी अपने मुँह में सिर्ची रखता है और दूसरा आदमी अपने 
मुँह में मिश्री रखता है | मिर्ची अपने स्वभाव के भनुसार मुँह 
जलायगो ओर मिश्री अपने स्वभाव के अनुसार मुँह मीठा 
करेगी । यहाँ मिर्ची ओर मिश्री को छोड़ कर यदि किस्नी तीसरे 
को मुँह जलाने वाला या मुंह मीठा करने बाला कहा जाय तो 
मिर्च या मिश्री की क्या आवश्यकता हे ? मुँह जलाने वाला और 
मीठा करने वाला तो कोई तीसरा ही हैं; तब मिचेया मिश्री 
व्यर्थ द्ो जाते हैं । इसी प्रकार जब कर्म की सजा देने वाढ्य कोई 
दूसरा द्वी होगा तो उसे कर्म की क्या आवश्यकता है ? वास्तव 
में बात यह है कि जिस प्रकार मिर्च और मिश्री अपना गुण 
स्वयं बताती हैं; मुँह कड़वा या मीठा करने के लिए तीसरे की 
अआरावश्यकता नहीं दोती, उसी प्रकार कर्म अपना स्वभाव स्वयं 
प्रकट करते हैं। उसका फल भोगाने के लिए किसी और की 
आवश्यकता नहीं होती । 


स्पाह्गाद शेली किसी से लड़ने-कंगढ़ने की शिक्षा नहीं देती 
बरन्‌ एकता में ही उसकी उपयोगिता हे । वह परस्पर सौहादे का 
पाठ पढ़ाती हे । विभिन्‍न दृष्टि-विन्दुओं को, जो परस्पर में 
असंगत से दिखाई देते हैं, किस प्रकार सुसंगत बनाना चाहिए, 
इसी के लिए स्याद्वाद्‌ प्ररूपणा की गई है। लेहडिन आज तो 
स्थाह्माद के मानने वाढों में ही आपस में सिर-फुटौवल होता 
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है । जरा-जय से दृष्टिभेद के कारण धर्म के टुकढ़ें-टुकढ़े हो जाते 
हैं। अगर स्याद्वाद शैली का मर्म समझ कर उसे जीवन में 
अयुक्त किया जाय तो ऐसे अवसर नहीं त्रा सकते । 

आपका एक प्रश्न अब भी शेष रद गया है । वह दुराचारी 
पुरुष स्त्री का शील भंग करता हुआ पूर्वोपाजित कम को भोगता 
ओर नये कर्म बाँधता है, सो किस प्रकार ९ इसका समाधान 
यह हे कि जब वह पुरुष, स्त्री का शील भंग करने लगा तब 
उसके अन्तर में तीव्र राग का उदय हुआ । इस तीज्र राम 
का डस्पनन द्वोना पूर्व कम का ही फल है। इस प्रकार 
पूर्वोपार्जित कमे भोगे अथोत्‌ उनके फलस्वरूप उसने राग-ह्वष 
किया । साथ ही उतने नये के बाँधे श्रथोत॒ उसे अ्रष्ट करने 
के समय जो राग-द्वेष किये उनसे नवीन कर्मों का बंध हुआ । 
यद्द ऐसी ही बात है जेसे पुराना ऋण चुकाने के लिए नया ऋण 
लिया द्वो | 

तालपये यद्द है कि आत्मा स्वयं अपने कर्म का कत्ता है । 
गीता में भी कहा है-- 

उद्धरेदात्मना55समानं,._ नात्मानमसादयेत्‌ । 
आस्मेव द्याव्मनो बन्घुरात्मेव रिपुरात्मन: ॥ 

अर्थात्‌ आत्मा द्वारा-अपने आपसे अपना उद्धार करो | 
यद्द आत्मा आप ही अपना वैरी है और आप द्वी अपना 
मित्र है । 

इस कथन से साक्र है कि आत्मा का, उत्थान;और पतन तुम्दारे 
द्वी द्वाथ में है। अपने बीच इश्वर को घुसेड़ने की आवश्यकता 
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नहीं हैं । अब आप ही सोचिए कर्त्ता कौन है ९ 
आउसत्सा !? 
इंश्वर तो कहता है, मेरे भरोसे मत रहो। तुम अपना 
उद्धार आपस ही करो। अगे गीता के पाँचवें अध्याय में 
' कहा हे-- 
न कत्तेत्वंन कर्माण, छोकस्ण सजति प्रभुः । 
न कमंफलसंयोगं,  स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ 
परमात्मा जीवों को न कस लगाता है और न कर्म-फल का 
संयोग ही कराता । अज्ञान अवस्था में जीव जो पाप करता 
है, उसके स्वभाव से यद्द सब व्यवस्था होतो है । 


ऐसी दशा में इश्वर को कर्त्ता किस प्रकार ठहराया जा 
सकता है ? हमने अभी प्रार्थना में कहा है-- 
प्रणमू' वासुपूज्य जिननायक, 
सदा सहायक तू मेरो । 
विषय वाट घाट भयधानक, 
परम सेय सरणो तेरो ॥ 
अब यह कहा जा सकता है कि यदि आत्मा द्वी कत्तों है तो 
फिर परमात्मा की स्तुति से क्‍या लाभ है ? अगर परमात्मा 
सहायक होता हे तो वद्द कर्ता हुआ या नहीं 


यह तो पहले ही कट्दा जा चुका हे कि जैन शास्त्र ईश्वर के 
कर्दत्व का जो निषेध करते हैं सो एकान्त कतृत्व का ही समझना 
चाहिए। क्थंचित्‌ कत्तो मानना जैन-सिद्धान्त से विरुद्ध नहों 
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है । इश्वर किस प्रकार कथंचित्‌ कत्तों है, यह बात एक दृष्टान्त 
छारा सममाना उचित होगा । 


एक लड़का यमुना के किनारे खड़ा है । इसी समय किसी 
मे कह्ा--हवा पानी में तेरा देती है । लड़के ने उसकी यह बात 
सुनी । उसने सोचा--पवन तो सवेत्र हे और मुम्के परले पार 
जाना है । पवन तिरा देता है, डूबने नहों देता । तो दवा के द्वारा 
ही में परले पार क्यों न चला जाऊँ ९? इस प्रकार, सोच कर वह 
यमुना नदी में कूद पड़ा | जब वह डूबने लगा तो उसने विचार 
किया--'डस आदमी की बात दर-असल गलत थी। पवन में 
तिरा देने की ताकत कहाँ है ? द्वोती तो मैं क्‍यों डूबता ९” 


इतने में उस जानकार पुरुष ने कहा--पबन तिराता तो 
है; पर इस तरह नहीं तिराता | वह किसी अवस्था में तिराता 
भी है ओऔऔर किसो अवस्था में नहीं भी विराता। अगर कोई 
बिना पूरी जानकारी के, इस प्रकार कूद पड़ेगा, तो बह डूबे बिना 
नहीं रहेगा । पवन इस प्रकार तिराता है--एक मशक में पवन , 
भर लिया जाय और मशक का मुंह जोर से बंद कर दिया . 
जाय | इसके बाद अगर कोई उस मशक पर सवार हो जाय तो 
चह तिर सकता है | दूसरे आदमी ने यद्द बात सुनकरं ऐसा दी 
किया और वह डूबा नहीं किन्तु परले पार पहुँच गया। 


अब में पूछता हूँ कि पवन तारने वाला है या नहीं ९ जिस 
प्रकार पवन तिरतले में सहायक होता है उसी प्रकार इंश्वर भी 
संसार-लखागर से तिरने में सहायक होता है । विनयचंदजी ने या 
मैंने इश्वर के सद्दायक द्ोने की व्याख्या नई नहों को है। 
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पूवाचार्यों ने भी ऐसी द्वी व्याख्या की दैः-- 
स्व॑ तारकों जिन ! कर्थ भविनां ते एव, 
व्वामुद्वहन्ति हृदयेन यदुत्तरन्‍्त: । 
यदह्दा इतिस्त रति यजलछमेष नून-- 
मन्तगंतस्थ मरुत: स किलानुभावः ॥ 
यह फ्ोक प्रसिद्ध आचार्य सिद्धसेन दिवाकर का है। इनका 
' काल विक्रम की प्रथम शताब्दी के लगभग माना जाता है। 
ऋगर इसकी वास्तविकता को भली भाँति समझ लिया जाय ता 
विदित होगा कि जैन सिद्धान्त इश्वर को किस प्रकार का कर्त्ता 
स्वीकार करता है ? 


इस खछोक में बताया गया है--दे प्रभो ! तू तारक नहीं है । 
यदि तू तारक होता तो फिर कोई डूबता ही क्यों ? माता के 
सामने उसका बालक डूबता रहे और माता न बचावे, वो स्पष्ट हैं 
कि उस माता में बचाने की शक्ति द्वी नहीं है। इसी प्रकार जब 
संसार के अनेक प्राणी डूब रहे हैं तो तुके तारक कैसे माना 
जा सकता हे ९ 

यह एक पक्ष करके, आचार्य कहते हैं--तेरा आधार लेकर 
अनंत जीव तिर गये हैं, तिर रहे दें श्रौर तिरेंगे । इसलिए तू - 
तारक भी है । हवा सत्र है, यह समझकर नदी में कूद पड़ने 
वाले बालक को पवन नहीं तिराता और मशक में पवत भर कर 
उसका मुंह बंद करके उस पर सवार द्वोने वाले को पवन तिराता 
है; उसी प्रकार तू भी क्थंचित्‌ तारक है और कर्थंचित्‌ तारक 
नहीं है | है परमात्मन्‌, तू निविकार है। जैसे पवन किसी का 
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पक्ष नहीं करता, चाहे राजा हो चाहे रंक हो, जो भी कोई उसे 
मशक में भरेगा उसे ही वह तार देगा । इसी प्रकार तुमे भी 
किसी का पक्ष नहीं है । जो कोई भी तुमे अपने हृदय में बन्द 
कर लेता है--तुर्मे बाह्दर निकाल कर काम-क्रोध आदि को 
स्थान नहीं देता है, उसी को तू तार देता है । 


जैन शास्त्र भगवान्‌ को 'तीर्थकर! या तीर्थंकर” कहता है । 
इस शब्द से ही यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि ईश्वर तीर्थ का 
कत्तों है--वह तीर्थ की रचना-व्यवस्था करता है। अतएब कथंचित्‌ 
करत्ता मान लेने में किसी प्र्गार की बाधा नहीं है । 


इससे यह निम्चय होता हे कि इश्वर कत्तो है, लेकिन निमित्त 
रूप से ही । और निमित्त-करत्ता मान करके ही डसकी स्तुति की 
गई है । रंश्वर पवन से भी सूक्ष्म है। जैसे पवन सब जगह और 
सदा रद्दता है उसी प्रकार इश्वर भी अपनी ज्ञानशक्ति से स्वेत्र 
है और सदा भी है। 

पवन का आपके ऊपर कितनां उपकार है, इसका विचार 
करो । अन्न के बिना तो मुनि ९५ दित तक निकाल देते 
हैं । किन्तु श्वास के बिना भो कोई रद्द सकता है ९ 

“नहीं !! 


कदा।चत्‌ कोई समाधि लगा ले तब भी सूक्ष्म बायु तो रोम-छिद्रों 
द्वारा शरीर में प्रवेश करता और निकलता दी है ९ इस प्रकार 
पवन सदा द्वी सद्दायक है । लेकिन आप पवन की कढद्र करते हैं ९ 


आप पवन का उपकार मानते हैं ? जिन गहनों के बिना जीवन 
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का कोई भी काम नहीं रुकता, बल्कि जो नीवन के लिए 
भारभूत है, जीवन को विपत्‌ में डालने वाले हैं, उनकी 
श्राप कदर करते हैं, उन्हें पेटी में बंद कर बड़ी हिफ़ाजत 
से रखते हैं, लेकिन जिस पवन के बिनां जीवन का काम ही 
रुक जाता है, उस पवन का आप उपकार नहीं मानते ! 


ठाणांग सुत्त (स्थानाइ्सृत्र ) में बताया है कि साधु छद्द 
काय के जीवों की सद्दायता से संयम पाल सकता है। इस 
प्रकार साधुओं पर भी पवन आदि का उपकार बतलाया गया है। 
आपको पवन के इस परम उपकार का ध्यान है ९ क्‍या 
आपने कभी सोचा है कि में पवन द्वारा किये हुए उपकार की 
बदौलत ही जी रहा हूँ ? पवन आपका उपकार करता है और 
बदले में अ्रपने उपकार की आपसे ऊपेक्षा नहीं रखता | तो इसका 
बदला चुकाना क्‍या आपका कत्त व्य नहीं है ? ऋण देने वाला 
अगर आप से वसूल नहीं। करता चाहता तो क्‍या साहकार का 
कत्तव्य है कि वह उस ऋण को दृड़प जाने की इच्छा करे ९ 
क्या इसके बदले आप लोग दूसरे की सद्दायता नहीं कर 
सकते ९ ' 


कोई दीन-दुखिया जब छिसी के द्वार पर भीख साँगने आता 
है तब प्राय: उसे डाट कर कद्ठा जाता है--चल, हट यहाँ से ! 
यहाँ क्‍या तेरे बाप को घरोहर घरी है ९? ऐसा कद्दने वाले लोगों 
से पषन भी कक्षाचित्‌ यही कह दे तो केसी बीते ९ 


आध्यात्मिक विषय को जानने वाला पुरुष, पत्रन आदि 
पदार्थों के उपकार के भार से विनम्र द्वोकर यहो कहेगा कि मैं 





आत्मा का कतृत्व] जवाहर-किरणावडी : द्वितीय भाग [ ८६ 


किस पर गये करू ? गयें करने योग्य मेरे पास क्‍या है ९ जोवन 
'ही मेरा दूसरों की बदौलत टिका हुआ दै तो गये की सामप्री सेरे 
पास क्‍या रह जाती है ९ बह जीवन को श्वास का दी खेल सम- 
झता है । 

साधु भाई, दम ही दम का मेला । 








कत््न्न्ज्विलिलि लि टच 


या में कौन गुरू कौन चेला ? ॥साधु०॥ 
बाजीगर ने बाग लगाया देखे खलक सब भेला । 
बाजीगर ने बाग समेटा, रह गया आप अकेला ॥साधु०॥ 
एक दूसरा कवि कहता है-- 
इाध छतां सत्र आश करे, 
इवास घटयो कहे काढ़ो जो काढ़ी ॥ 
ऐश्ला प्रताप है दम का; खयाल आता है मैं इस तथ्य को 
भूल कर कहाँ पिछड़ रहा हूँ ! 
मिन्नो ! परमेश्वर पवन से भी सूक्ष्म है । जिस पर तुम्दारा 
जीवन टिका है वह श्वास सदा नहीं रहेगा, इसलिए सदा रहने 
वाले परमात्मा की शरण में जाओ । परमेश्वर से ग्राथना इसी- 
लिए की गई है कि-हे प्रभो ! तेरा ध्यान रहे तो विषम वाट-घाट 
में तू मेरा सहायक है | तेरी सहायता प्राप्त दो जाने के प्चात्‌ 
किसी प्रकार के संकट, त्रास या भय की संभावना नहीं रह 
जाती । परमात्मा की सद्दायता जिसे मिल गई वह सदा आनन्द- 
मंगल-सप्त ही रहेगा । उस अवस्था में उसको कल्पनाएँ और 
संभावनाएँ' पलट जाएँगी । हृदय शत्रु को शत्रु ओर संकट को 
'कट न समभेगा । इस समय शत्रु प्रतीत होने वाला उध्त समय 
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मित्र भ्रतीत होगा और संकट आस्मोज्नति का सुश्वसर जान 
पड़ेगा । शत्रु बन कर आने वाला कद्देगा--मैं तेरा शत्रु हैँ, देख 
इस चमकती दलवार से तुमे मज़ा चखाता हूँ। पर डसका- 
आत्मा कद्देगा--हर्गिज्ञ नहीं । तुम मेरे शन्नु हो दी नहीं सकते । 
तलवार का प्रद्दार करके तुम मुझे पुराने ऋण से उक्रुण कर 
सकते हो | इससे भेरी शक्ति का विकास द्वोगा । अतएव तुम 
मेरे मित्र हो | मैं पहले चिरकाल तक माया के चक्कर में फंसा: 
रहा, उसका स्मरण दिलाने और भविष्य संबंधी चेतावनी देने. 
तुम आये द्वो । तुम मेरे शत्र केसे हो सकते हो ९! 

सोमल ब्राह्मण ने जब गजसुकुमार मुनि के सिर पर अंगारे 
रकक्‍्खे थे, तब मुनि ने उसे शत्रु समर्ला था या मित्र माना था ९ 

ध्नित्र [५ 

भगवान्‌ नेमिनाथ ने गजझ्ुकुमार सुनि के मस्तक पर अंगार 
रखने वाले का परिचय, कृष्ण को कया कह कर कराया था ९ 
पघिरोधी कह कर या सहायक कह कर ९ 

“सद्दायक क॒द्द कर !! 

श्राप कद सकते हैं--ईश्वर की शरण में जाना तो स्प्रीकार 
है, परन्तु यदि कोई तछ॒वार लेकर मारने आ जाय और उसे 
मित्र मान कर दम बेठे रहें -- अपने बचाव का प्रयज्ञ न करें--तबः 
तो बह हमें मारे बिना नहीं रहेगा | इस संबंध में थह बता देना- 
आवश्यक है कि इस प्रकार का विकल्प परमात्मा के प्रति 
अनास्था का परिच|यक है । जिसका हृदय परमात्मा की श्रद्धा से 
अएएरऐ है, जिसे सम्पूण श्रद्धा है, वह इस प्रकार कए एदल्त॥ 
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कदापि नहीं करेगा । मैं पूछता हूँ, जब तलवार में करामात है, 
शक्ति है, तब क्‍या ईश्वर में करामात नहीं है ? इंश्वर में शक्ति 
नहीं है ? श्रथवा तुम्हारी बचाव की शक्ति से भी इंश्वर की शक्ति 
कसे है ? क्‍या जड़ तलवार के मुकाबिले की भी ताकत इश्वर में 
नहीं है ९ तुम जिस इेश्वर की शरण में जाना स्वीकार करते हो, 
उसके धिषय में तुम्हारा यही अभिमत है ? अगर ऐसा है तो 
तुम्हारा यहाँ आना और व्याख्यान सुनना वृथा हुआ । 


बहिनो ! तुममें जो बहुएँ कहलाती हैं और जिन की सासू 
जीवित हैं, वे अपनी खासू से लड़-कगड़ कर विजय प्राप्त करने की 
शक्ति तो सममतो हैं, पर यद्द क्‍यों नहीं समझती कि सासू इसमें 
शिक्षा दे रही है | हमारी भलाई की खातिर ही हमें खरी-खोटी 
बात कट्दती है ? 


तात्पय यह है कि परमात्मा के प्रति पूर्ण आस्था हो जाने 
पर आत्मा में एक प्रकार की अदूभुव शक्ति प्रादुभत द्वो जाती 
है । उस शक्ति के सामने शत्रु भी मित्र बन जाता है । 


अद्ििंसा में ऐसी अपूर्वे शक्ति है कि सिंद और द्विरन, जो 
जन्म से ही विरोधी हैं, अद्विंसक की जाँघ पर आकर स्रो जाते हैं । 
अहिंसा प्रतिष्ठायां वैर त्याग:” अर्थात्‌ जहाँ अर्दिसा की प्रतिष्ठा 
दोती हे वह्दों वेर का नाश द्वो जाता है। अहिंसक के निकट जाति- 
विरोधी पशुओं के एकत्र निर्वैंर निवास करने के उदाहरण आज 
भले ही न दिखाई पढ़ते हों, फिर भी अ््विंसा की शक्ति के उदा- 
दहरणों को कसी नहीं है । अद्विंसा के आराधक महात्माओं की 
चरण-रेणु से हज़ारों को मारने चाला हत्यारा भी शुद्ध द्वो गया है + 
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मिन्र प्रतीत होगा और संकट आत्मोन्नति का सुअवसर जान 
पड़ेगा । शत्रु बन कर आने वाला कहेगा-- मैं तेरा शत्रु हूँ, देख 
इस चमकती दलवार से तुझे मज़ा चखाता हूँ। पर डसकाः 
आस्मा कहेगा--हर्गिज नहीं । तुम मेरे शत्रु द्वो दो नहीं सकते । 
तलवार का प्रद्दार करके तुम मुझे पुराने ऋण से उक्नण कर 
सकते हो | इससे भेरी शक्ति का विकास द्वोगा | शअतएव तुम 
मेरे मित्र हो | में पहले चिरकाल तक माया के चक्कर में फंसा: 
रहा, उसका स्मरण दिलाने और भविष्य संबंधी चेतावनी देने. 
तुम आये द्वो । तुम मेरे शत्र केसे हो सकते हो ९! 


सोमल ब्राह्मण ने जब गजसुकुमार मुनि के सिर पर अंगारे 
रक्‍्खे थे, तब मुनि ने उसे शत्रु समझा था या मित्र माता था ९ 

ध्ित्र ! 

भगवान्‌ नेसिनाथ ने गजखुकुमार मुनि के मस्तक पर अंगार 
रखने वाले का परिचय, कृष्ण को कया कद कर कराया था ९ 
पिरोधी कह कर या सहायक कह कर ९ 

“सहायक कद कर !! 

आप कद सकते हैं--इश्वर की शरण में जाना तो स्प्रीकार 
है, परन्तु यदि कोई तलवार लेकर मारने आ जाय और उसे 
मित्र मान कर द्वम बेठे रहें - अपने बचाव का प्रयत्ञ न करें---तबः 
तो वह हमें मारे बिना नहीं रहेगा । इस संबंध में यह बता देना: 
आवश्यक है कि इस प्रकार का विकल्प परमात्मा के प्रति 
अनास्था का परिचायक है । जिसका हृदय परमात्मा की श्रद्धा से 
परिपूर्ण है, जिसे सम्पूरो श्रद्धा है, वह इस प्रकार की चिन्ता: 
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कदापि नहीं करेगा । मैं पूछता हूँ, जब तलवार में करामात है, 
शक्ति है, तब क्‍या इश्वर में करामात नहीं है ? इंश्वर में शक्ति 
नहीं है ९ अथवा तुम्हारी बचाव को शक्ति से भी इंश्वर की शक्ति 
करे है ? क्‍या जड़ तलवार के मुकाबिले की भी ताकत ईश्वर में 
नहीं है ? तुम जिस इेश्वर की शरण में जाना स्वीकार करते द्वो, 
उसके धविषय में तुम्हारा यही अभिमत है ? अगर ऐसा हे तो 
तुम्हारा यहाँ आना और व्याख्यान सुनना वृथा इशआ | 


बहिनो ! तुममें जो बहुएँ कहलाती हैँ और जिन को खासू 
जोवित हैं, वे अपनी खासू से लड़-करगड़ कर विजय प्राप्त करने की 
शक्ति तो समझती हैं, पर यद्द क्‍यों नहीं समझती कि सासू इसमें 
शिक्षा दे रद्दी है । हमारी भलाई की ख्रातिर ही हमें खरी-खोटी 
बात क॒द्दती है ९ 


तात्पये यह है कि परमात्मा के ग्रति पूर्ण आस्था हो जाने 
पर आस्मा में एक प्रकार की अद्भुत शक्ति प्रादुभूत द्वो जाती 
है । उस शक्ति के सामने शत्रु भी मित्र बन जाता है । 


अइ्ठिंसा में ऐसी अपू्वे शक्ति है कि सिंह और दिरन, जो 
जन्म से द्वी विरोधी हैं, अद्दिसक की जाँघ पर आकर सो जाते हैं । 
अहब्दिंसा प्रतिष्ठायां वैर त्याग:” अथात्‌ जद्दोँ अहिंसा की प्रतिष्ठा 
होती है वहाँ वैर का नाश द्वो जाता दै। अद्विंसक के निकट जाति- 
विरोधी पशुओं के एकत्र निर्वेर निवास करने के उदाहरण आज 
भले दी न दिखाई पढ़ते हों, फिर भी अहिंसा की शक्ति के उदा- 
हरणों की कमी नहीं हे | अहिंसा के आराधक महात्माओं की 
चरण-रेणु से इज़ारों को मारने बाला दत्यारा भी शुद्ध द्वो गय। है 
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कहने का आशय यह है कि सूक्ष्म का भी उपकार मानो | 
स्थल बुद्धि का परित्याग कर सुहम-दृष्टि बनों । स्थल में ही मत . 
पढ़े रहो । पवन कितना सूक्ष्म है किन्तु वह आपकी कितनी 
सहायता करता है ? विनम्र भाव से उसका डपकार स्वीकार 
करो और बदला चुकाने की चेष्टा करो । पवन नहीं चाहता की 
उसके उपकॉर का बदला उसी को चुझाया जाय । उसका बदला 
संसार का कल्याण करने वाले कार्यों के रूप में चुकाओं। 
परमात्मा का उपकार मानने का यद्दी मार्ग है। इस मांगे पर 
अग्रसर होओ | तुम बहुत-कुछ दूसरों का लेते हो तो दूसरों को 
थोड़ा भी चुकाओ- मगर चुराओ जरूर । ऐसा करने से तुम्हारा 
ही, कल्याण होगा | 


महावीर-भ्वन , 
देहली 
ता० १-८-३१. 
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प्राथना 
श्री झुनिसुब्रत साहवा, दीनदयाल देयां तणा देव के। 
तरणतारण प्रभु मो भणी, उज्जवल चित समरू नितमेव के ॥पश्री०॥ 
हैँ अपराधी अनादि को, जनम-जनम गुन्हा किया भरपूर के । 
लूटिया प्राण छ कायना, संवियां पाप अदार क्रूर के ॥श्री०॥ 


बज 





परमात्मा की यह प्रार्थना है ।इस प्राथना में भक्त ने अपना 
अन्तर खोल कर रख दिया है । जैसे पुत्र का यह धर्म है कि बह 
शर्म छोड़ कर, किसो भाव को छिपाये बिना, जैसा है बैसा ही 
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अपने पिता के सामने खड़ा द्वोजाय, '(विता से किसी प्रकार का 
दुराब न रकखे! उसी प्रकार आत्मा का यह कत्त 54 है कि जब 
वह परमात्मा के सामने उसको प्राथेना करने के लिए खड़ा हो, 
: तब रंच मात्र भी उससे दुराव न करे वरन्‌ अपना वास्तविक रूप 


उसके सामने प्रकट कर दे । 


यह आशंका हो सकती है कि पिता तो पुत्र की सब बारी- 
कियाँ जान नहीं सकता, अतएवं यह आवश्यक है कि पुत्र अपनी 
भलाई करने के लिए सब बा साफ़-साफ़ पिता को बता दे, परन्तु 
परमात्मा के विषय में तो ऐसा नहीं कहा जा सकता । परमात्मा 
सर्वेज्ञ है, सेदर्शो है | वह घट-घट की बात जानता है। भूत, 
भविष्य और वत्त मान सभी उध्षके ज्ञान में निरन्तर मजक रहे 
हैं । उसके सामने डिसी प्रकार का दुराव-छिपाव नहीं ठहर सकता। 
: बह पहले से द्वी सश-कुछ जानता है । ऐसी अवस्था में परमात्मा 
के सामने, पुत्र जेसे पिता के सामने खुलता दे उस प्रकार खुलकर 
अपने समस्त दोषों को वाणी द्वारा व्यक्त करके उसे बताने की 
क्‍या आवश्यकता दै ९ 


यदि आत्मा ने परमात्मा को पूर्णो भाव से स्वीकार कर लिया 
हो, आर्मा को परमात्मा का भान होगया दो, उसके विषय में 
किसी प्रकार का सन्देद न रद्द हो, तब तो प्राथेना की भो जरूरत 
नहीं रहती । व्स अवस्था में प्रार्थना किये बिना हो प्रार्थना हो 
जाती है। क्योंकि फिर कोई भूल द्वोना संभव द्वी नहीं है । जिस 
प्रकार सूर्य के सामने अंधकार नहीं रहता, इसी प्रकार परमांत्मा 
“से साक्षाल्क्वार द्वोने पर आत्मा में कोई भूल शेष नहीं रहती । किन्तु 
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आपको और हमको अभी तक परमात्मा से साक्षात्कार नहीं 
हुआ है । हम लोग अभी इस पथ के पथिक हैं । इसलिए प्राथना 
करके हमें परमास्मा से साक्षातकार करने का सार्गे तय करना हे। 
आार्थना में अपने दुर्गुणों को छिपाना नहीं चाहिए किन्तु प्रकट 
करना चाहिए | ऐसा करने से आत्मा एक दिन परमात्मा से 
साक्षात्कार करने में समर्थ हो सकेगा । 


पुत्र की अनेक बातें पिता जानता है, लेकिन पुत्र यह नहीं 
सोचता कि पिताजी अमुक बात जानते हैं, अतएवं उनसे यह 
बात न कही जाय। वह तो बिना आगा-पीछा सोचे सब बातें 
साफ-साफ कह देता है | इसी प्रकार यह विचार न करके कि 
'परमात्मा सर्वज्ञ-सबंदर्शी है अतः उसके सम्मुख कुछ कद्दने की 
आवश्यकता नहीं है, अपनी सब बातें परमात्मा के सामने प्रकट 
'कर देनी चाहिए । जब इस प्रकार परमात्मा से किसी प्रकार का 
भेदभाव या दुराब न रक्खा जायागा तो आत्मा की परमात्मा 
से भेंट होगी और अन्त में दोनों एकमेक बन जायेंगे । इसी बात 
को दृष्टि में रखकर भक्त लोग परमात्मा से कहते हँ-- 
पूरव अद्सयुभकर कष्त व्यता, 
तेहने प्रभु तुम न विचार छे । 
अधघम उधाहरण विरुद छे, 
सरन भायो अब कीजिए सार के ॥ श्री मुनि० ४ 
हे प्रभो | इस जन्म से पहले में कहाँ, किस योनि में था 
और उस समय मैंने क्या-क्या पाप किये हैं, यह में नहीं जानता । 
मै नहीं जानता, पर तुमे सब-कुछ मादम है । मुझ में तो इतना 
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अधिक अज्ञान है कि म कल को बात आज ही भूल जाता हूँ । 
ऐसा भुलक्षड़ भला भवान्तर की बातें क्रेस याद गख सकता है ९ 
लेकिन तू मेरी सब बातों का साक्षी है, श्रतएव तू बन सब का 
जानकार है। में अपनी संत्रंधी बातें नहीं जानता, इसलिए. 
मैं तो यही कहता हूँ कि में अधम हूँ और तू अधमों का उद्धार 
करने वाला है । में तेरी शरण भाया हूँ | अपनी विरुद्‌ के अनु- 
सार मेरी रक्षा कर | मेरी रक्षा करने से द्वी ठेरे विरुद की 
रक्षा होगी । 


प्रश्न होता है कि क्या अधम भी परमात्मा की प्रार्थना कर 
सकता है ? इसका उत्तर यह है कि धर्मी आदमी धर्म का ढोंग. 
नहीं देखता । धार्मिक व्यक्ति सदैब अपनी त्रुटियों पर निगाह 
रखता है और आत्मा में तनिक-सी च्रुटि नज़र आने पर यही 
कद्दता है कि में अधम हूँ | अगर मैंन पहले बुरे काम न किये 
होते, अगर मैंने परमात्मा से पूरी छौ लगाई द्वोती, तो मुझ में 
तुच्छ पदार्थों के लिए दुःख की अनुभूति क्‍यों होती ९ निस्सार 
एबं जड़ पदार्थों के लिए क्‍यों में दुःख सहता ९ उनका वियोग 
होने पर शोक स संतप्त क्‍यों होता ? इन पदार्थों के चले जाने 
पर मेरा क्‍या जाता है ? मैं इनके लिए दु:खी क्‍यों बनू' ? में 
अपने आत्मिक साम्राज्य को भूलकर, बाहरी, विनश्वर और 
विपचिजनक राज्य की अ्रभिलाषा क्‍यों करता ? मुझ में यह सब 
निबलताएँ विद्यमान हैं । अतएवं श्रकट है कि में अधम हूँ । 


जेती दस्तू जगत में, नोच नीचसे नीच । 
तिन सब से मैं हूँ बुरा,फंस्यों मोह के बोच ॥ 
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अथौत्‌ संसार में नीच से नीच जितनी बस्तुएँ हैं, मैं उन 
सब से भी नीच हूँ; क्‍योंकि में मोह के कौचढ़ में फँसा 
हुआ हूँ। 

में आप लोगों से पूछता हूँ, क्या आप अशुचि को बुरी 
नहीं समझते ९ 

- “घममते हद !! 

अशुचि देख कर आपको घृणा आती है। लेकिन जिस 
पाखाने में अशुचि पड़ी होती है, उसीमें आप घुसते हैं, 
तब दुर्गन्ध आती दै या नहीं ? आती तो है, लेकिन नित्य 
उसमें घुसते-घुसते आपकी प्राण-शक्ति की तीत्रता भारी गई है। 
उसमें घुसने की आदत पड़ी होने से आप उस दुर्गन्‍्ध को सह 
लेते दैँ-- घृणा नहीं करते । ;| 


इस लोकिक बात से आध्याटिमक विचार करो। जिस 
काय को शुद्ध विवेक पहले-पहल बुरा कहता है, जिसके विचार 
मात्र से घृणा उमड़ पड़ती है, उसी को किसी प्रकार करते-करते 
आत्मा को जब अभ्यास हो जाता है तब वह घृणा कहाँ चली 
जाती है ? वास्तव में आत्मा की यद्द अवस्था अत्यन्त अधम 
अवस्था है| इससे अधम अवध्था और क्या द्वोगी ९ 


भक्त जनों ने इस बात को स्वच्छ हृदय से स्वीकार करके 
इस प्रकार आत्मनिन्दा की है; -- 
मो सम कौन कुटिल खल कामी । 


जो तम दीन तादि. विसरायो, ऐसो नोन-हरामी ॥ मो सम० ॥ 
७ दि. जी. 
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भरि भरि उदर विषय-रस पीवत, जैसे झूकर आसी । 

श्रीपति छोड़ और नर की में, आशा फरत हरामी ॥ मो सम० ॥ 

कौन कद्दता है इस कथन में दीनता था कायरता हे? यह 
कथन वीरों की प्रार्थना है । कायरों से ऐसी प्रार्थना नहीं हो 
सकती । जो वीर नहीं है वह आप अपने अवशगुणों को खुले आम 
जाहिर नहीं कर सकता । कायर अपनी बुराई को छिपाता रहता 
है और समम्तता है मैंने लोगों की आँखों में धूल मोक दी 
है | लोग मेरे ऐबों को देख ही नहीं सकते | ज्ञानी जन अपनी 
बुराई को छिपाने का प्रयत्न ही नहीं करते। वे उसे ज्यों का 
तयों प्रकट करके अपने हृदय का मलिन बोक उतार कर हलके 
हो जाते हैं । उन्‍हें माढू्म है, छद्मस्थ से भूल द्वोना स्वाभाविक 
है। फेवल बीतराग भगवान्‌ के सिवाय छौर सभी भूल के 
वान्न हैं । ऐसी स्थिति में किसी भूल को छिपाने के लिए छल-कपट 
ओर सिथ्या का आभ्रय लेकर नवीन पाप बाँबने से क्‍या लाम 
है ९ अपनी भल को छिपाने का श्रयास करना भअज्ञान है, मूखेता 
का लक्षण दै। 


जो छोग अपने अवगुरणों को बढ़े यत्न से छिपाकर अन्तः« 
करण में सुरक्षित रख छोड़ते हैं, उनका हृदय उन अवगुणों का 
स्थायी निवास-स्थान बन जाता है| इसके अतिरिक्त. उसे सदा 
इस बात कि चिन्ता रद्दती हे कि कभी किसी प्रकार मेरे अवगुण 
प्रकट न दो जाएँ | वद्द सदा भयभीत रद्दता है; दबा रहता हे । 
खुल कर बात करने में उसे मन ही मन लब्जा होती है। 


भूल द्वो जाना अच्छी बात नहीं है, पर उस भूल को छिपा 
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कर अपने आपको भूल-रदित प्रकट करने की भूल करना बहुत 
ही जधन्य फृत्य है। अधिक से अधिक सावधान रह कर भूछ न 
होने देने की चेष्टा करो, पर फिर भी अगर भूल हो जाय तो 
सच्चे मद की तरह उसे स्वीकार कर लो | उसे प्रकट कर दो। 
उसे दबाने की रंच मात्र भी चेष्टा मत करो । इससे तुम्हारी प्रति- 
उठा को हरमिज़ धक्का न पहुँचेगा । श्रगर प्रतिष्ठा को धक्का 
लगता ह्वो तो भी परवाह मत करो। ऐसा करने से तुम्हारा 
आत्मबल बढ़ेगा और तुम अपनी नजरों में आप ही गिरने से बच 
सकोगे । 

ज्ञानी जन कहते हैं, में दूसरे के दोषों के विषय में क्‍या 
कहूँ ९ मुक-सा कुटिल और कामनाओं से कलकित दूसरा कौन 
है १ बस, मुझ-सा पापी मैं ही हूँ । मुक-सा कामी अकेला मैं 
हूँ । दुर्गुों में मेरी समानता करने वाला और कोई नहीं हे । 


ज्ञानवान्‌ पुरुष दूसरों को दलीलों में नहीं पढ़ते । वे अपने 
आपको अपनी ही वराजू पर तौलते हैं | थोड़ी-सी भूछ द्वो जाने 
पर उसे द्विमालय-सी भूल सममते हैं | वे अपने को दोष का पात्र 
प्रशृट करते हैं | वे कद्दते हैं, देखो मेरी दुष्टता का, मेरे नमक- 
इरामीपन का कहीं ठिकाना है कि जिसकी कृपा से मेंने यह 
मआनव-तन पाया है, उसी को मैं भूल रहा हूँ ! 


आप सोचते द्वोंगे--यह शरीर किससे मिला है १ इसके 
उत्तर में मैं कद सकता हूँ कि निमित्त कारण को रृष्टि में रखने से 
यह शरीर इदेश्वर से मिला है। शरीर इश्वर की कृपा से केसे 
मिला, यह सममने के योग्य बात है । 
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जब आप लोग “लोगस्स' का पाठ बोलते हैं. तब कहते हैं 
कि प्रभो ! हमें उत्तम समाधि और सिद्धि प्रदान कीजिए । इसी 
प्रकार 'आरुग्गबोहिलामँ अथोत्‌ आरोग्य और बोधि की 
याचना का पाठ भी बोलते हैं। और आप यह भी कहते हैं:-- 
कामधेनु गौ शब्द से, तत्ते तरु कल्पवृक्ष । 
मम्मे मणि चिन्तामणी, “गौतम नाम प्रत्यक्ष ॥ 


शअ्रथौत्‌ गौतम स्वामी का नाम कामधेनु, कल्पवृक्ष और 
चिन्तामणि है--सब मनोरथों को पूर्ण करने वाला है | 


आप यहद्द प्राथता करते हैं सो इसमें सचाई है या नहीं ९ 
जिससे यह प्रार्थना करते हो बह देता है या नहीं ? यदि नहीं: 
देता तो फिर इतना जानते-बूमते भी क्‍यों प्रार्थना करते हो ९ 
लकड़ियों के साथ आग होने पर ही उप्ते जलाने के लिए फूंक 
मारी जाती है । बिना आग खाली लकड़ी जलाने के छिए कोई 
फूंक मारता दिखाई नहों देता | इसी प्रकार भगवान्‌ से अगर 

छ भी न मिलता हो, वह कुछ भी न देता हो, तो उससे देन 
की प्राथना ही क्‍यों की जाय ? 


अपने सुख-दुःख में आत्मा दही उपादान कारण है। आत्मा 
को श्रनादि काल से जो असंख्य योतनियों में चकऋर लगाना पड़ 
रहा है, उस सब का उपादान कारण आत्मा स्वयं ही है। मुक्ति: 
प्राप्त करने में भी आत्मा ही उपादान कारण है । आस्रव, बंध, 
संबर और निजेरा में भी आत्मा ही उपादान कारण है। आत्मा 
के अतिरिक्त जिस कार्य में जो कारण होते हैं, चाहे वे साक्षात्‌ 
कारण हों चाहे परम्परा कारण हों, वे सब निमित्त कारण कह- 
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लाते हैं | उदाहरण के लिए घड़े को लीजिए । घड़े का बनना 
शक कार्य है। इसमें मिट्टी उपादान कारण है और मिट्टी के सिवाय 
ब्वाक, कुंभार, डोरी, डंडा आदि निमित्त कारण हैं | उपादान कारण 
स्वयं कार्य-रूप में परिशित हो जाता है और निमित्त कारण काय 
में सहायता करके, अलग हो जाता दे । 


जिस प्रकार मोक्ष पाने में इश्वर निमित्त है उसी प्रकार 
मलुध्य शरीर पाने में भी वह निमित्त है। परमात्मा निमित्त रूप 
से कत्तों है, यह बात में अपने दूसरे व्याख्यान में स्पष्ट कर चुका 
हैँ; अतएव यहाँ फिर उसके विस्तार की आवश्यकता नहीं है । 
स्थाह्गाद का मर्म जानने वाले लोग इस विषय में सन्देह नहीं 
कर सकते | 


परमात्मा की भक्ति और स्तुति करने से तथा परमात्मा के 
द्वारा उपदिष्ट पथ पर चलने से संवर-निजेरा के अ्रतिरिक्त पुण्य 
की भी प्राप्ति होती है । उस पुणय के योग से मनुष्य शरीर 
मिलता है। ऐसी स्थिति में मानव-तन को श्राप्ति में परमात्मा 
निमित्त कारण है, इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता । 


णाज शआप छोगों को जब किसी इष्ट वस्तु की भाप्ति द्वोती है, 
अथवा अनिष्ट पदार्थ का वियोग हो जाता है, तब आप कहते 
हं--'मद्ाराज की कृपा से ऐसा हुआ है ।” क्या यह बात भूठ 
कद्दते द्वो ? श्रथवा हम आपके उस्र काम को करने आते हैं ९ 
नहीं । लेकिन इसका ताल्पये यद्दी है कि यद्द कार्ये पुण्य, महद्दात्मा, 
अरिदन्त या घसमे का सेवन करने से, श्रतएव उनके प्रताप सं, 
सम्पन्न हुआ है । ऐसा मानने और कहने से अभिमान को वृद्धि 
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नहीं होती । इससे विनम्नता का भाव उद्त होता है और धर्म* 
सेबन, महात्माओं की भक्ति, इेश्वर की आराधना आदि पबिन्न 
कार्यों को करने की प्रेरणा उत्पन्न होती है। इससे पुण्याई 
घटती नहीं है, बढ़ती है । 

मद्दाराज का प्रताप हैः--यह बात अगर आप कपटाचार 
सेबन करने के लिए कद्दते हों तब तो बात दूसरी | अगर इस 
कथन में आपके दिछ को सचाई है तब समम लेना चाहिए कि 
जो वस्तु जिसके प्रताप से मिली है बद॒ उसी को समर्पित होनी 
चादिए । जिसका प्रताप है उसे पीछे हटा देना, उसे भूल जाना, 
कृतज्ञता नहीं है, ईमानदारी नहीं है ! अगर इस ऊँचाई तक 
आज पहुँचने का सामथ्ये न हो तो कोई चिन्ता की बात नहीं है । 
पर आदर्श वह्दी होना चाहिए। प्रत्येक प्रयास उसी ऊँचाई पर 
पहुँचने के लिए करो । ऐसा करने से एक दिन वहाँ अवश्य 
पहुँच जाओगे । 





सब-कुछ परमात्मा के प्रताप से मिला है, ऐसा कहने पर भी 
यदि भगवान्‌ का कोई कास रुक जाबे ओर उस समय आप चुप- 
चाप बैठ रहें तो आप क्या कहलाएँगे ? यद्द बात दूसरी है कि 
घन और घमर्म-दोनों रहें, परन्तु दोनों में से एक के जाने का 
अवसर आवे, तब घर्म और परमात्मा को न जाने दें, उनकी 
उपेक्षा न कर , यद्दी मानव-तन पाने का फल है । 


मैंने कहा था-- 
जो तन दीन ताहि विसरायो, 
ऐसो नोनहरामी मो सम०॥ 
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अन्तः:करण के यह्द सार्मिक उद्गार किसी एक के नहीं हैं, 
सभो के हैं। यद्द उद्गार एक भक्‍त के दोते तो भक्त चुपचाप 
प्राथना कर लेता, पद्य बता कर सब के सन्मुल्ल न रखता । मक्त 
ने पद्य बनाकर स्वेसाधारण के समक्ष रक्खा दै, इस प्रयोजन से 
कि इस दर्पण में सब लोग अपना-श्रपना मुँह देखें और जो धब्बे 
लगे हैं उन्हें पोंछ डालें । 


अगर कोई किसी से यह कद्दता है कि यह सब आपका ही 
प्रताप है, सभी कुछ आपकी दया का फल है! और जब अवसर 
पड़ता है तो वसो की जड़ काटने को उद्यत होजाता है तो यह्‌ 
दरामी पन है या नहीं ? अगर कोई राजा दुपट्टा भेंट देता है तो 
क्या. उससे उसी के पेर बाँधना उचितद्दे ? संसार में ऐसा हो रहा 
है। इसीलिए भक्त कहते हैं--प्रभो ! जिसके प्रताप से मुझे शरीर 
भिला दै उसे तो मैं भूल बैठा हूँ और दुसरे "मेरे! बन गये हैं । 
यह मेरी नमक-ह रामखोरी है । 


बच्चा, बाप से पेदा होता है श्रौर माँ उसे जन्म देती है। 
अतएव बच्चे पर माता-पिता का असीम उपकार दै। इश्वर का 
जो डपकार है और उसे जिस प्रकार भूल बेठे हैं, यह बात्त 
तो दूर रही; पहले माता-पिता के उपकार के बिषय में ही 
कहता हूँ । 

बालक अपने पिता से डल्पनन हुआ और माता ने उसे 
जन्म दिया, अतएवं यह क॒द्दा जा सकता दे कि यह शरीर माता- 
पिता ने दिया है । लेकिन बहुत-से लोग माता-पिता के महान्‌ 
उपकार का विस्मरण करके, पीछे से आई हुई स्त्री के मनोहारी 
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हाव-भाव से मुग्ध होकर, उसकी सम्मोहिनी साया के जाल में 
फैंस कर माता-पिता के शत्रु बन जाते हैं और स्त्री की हैँगली 
के इशारे पर नाचते हैं | वह जिस प्रकार नचाती है, पुरुष 
बन्दर की तरद्द उसी प्रकार नाचता है | कई लोग तो माता-पिता 
को इतनी पीड़ा देते हैं कि सुन कर हृदय मर्माहत हो उठता है। 
उन्हें अपशब्द सुनाने, मार-पीट करने तक की घटनाएँ घटती 
हैं । यद्द सब बातें मनुष्य की कितने दर्ज की कृतघ्तता सूचित 
करती हैं ९ स्त्री को भी जाने दीजिए, क्‍या वेश्या के माया-पाश 
में फँस कर बहुत-से लोग अपने माता-पिता का तिरसस्‍्कार 
नहीं करते ९ 


जिस माता ने अपने यौवन के सौन्दर्य की परवाह न करके, 
अपने हृदय के रस से बालक के भारों को रक्षा -की, जिसने नौ 
मास और कुछ दिनों तक अपने उद्र में रख्न कर बालक को 
बढ़ाया, उसको रक्षा के लिए संयम से रही, प्रसव के पश्चात्‌ 
जिसने सध प्रकार की घृणा को ममता के ऊपर निद्दादर कर 
दिया, जो बालक पर अपना सघेस्व निछावर करने को उद्यत 
रहती है, जिसकी बदौलत पुत्र, पत्नी पाने के योग्य बना, 
जिसने अपने पुत्र और पुत्रवधू से अनेकानेक मधुर मंसूबे बाँधे, 
उसी भाता की अ्रसद्दाय वृद्धावस्था में जब दूयतीय दशा होती 
है और वह भी अपने पुत्र के हाथ से, तब उस “'पूत! को क्‍या 
क॒टद्दा जा सकता है ९ 


भक्त जन कहते दैं--'दे प्रभा ! मेरी दूशा भी उस कपूत बालक 
के समान ही है । मग्रुके यह शरीर धर्म या इश्वर से मिला है । 
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लेकिन मैं उसे भूलकर माया रूपी वेश्या पर--जो क्षण-क्षण में 
नये-नये सिंगार करती है--नखरे दिखलाती है और जात्मा को 
केवल धोखा देना जिसका काम है--असक्त बना हूँ । माया की 
भोदिनी में फैस कर सैंने अपने पैर पर आप ही छुरुहाड़ा मारा 
है । मैं स्वयं अपने पथ में काँटे बिखेर रहा हूँ ।! 


एक वे हैं जो ऊपर-ऊपर से ही साधु या श्रावक बनते हैं; 
ओर दूसरे थे हैं जो अन्तरतम से परमात्मा को प्राथैना करते हैं । 
दोनों में बड़ा अन्तर है | सच्चा भक्त वही है जो माया के फंदे 
मभेंन फेस | माया बड़ी छलनी है । उसने चिरकाल से नहीं, 
अनादि काल से, जीवात्मा को भयंकर भुलावे में डाल रक्‍्खा है। 
माया ! तने किख-किख को भरमाया । 
ताकों कन्‍त पार महिं पाया ॥निगौड़ी माया०प 
राजा राणा ओर बादशादह्द मातलवत में मन छाया । 
मेरा मेरा करि घन मेछा, अन्त अक्रेला शिधाया ॥नि०॥ 
आत्मा को भुलाने बाली माया है। माया का बाह्य रूप 
'जितना सुन्दर और मनोहर है, भीतर से उतना &ी वीभत्स और 
घृणास्पद्‌ है | इसे चादे माया कहो, कर्मप्रकृति कहो, चाहे मोह- 
दशा कहो। आत्मा उसी के छल में पड़ कर, उसी की भूलभझुलेया 
में फँस कर अपना आपा भूल रहा हे । 
जिन्द्दोंने दिल्‍ली का किला बनवाया था वे उसे अपना नहीं 
कहते थे ९ क्‍या उस किले को सामने खड़ा देखकर उनका हृदय 
जमिसान से फूल न उठता होगा वह दुगे उत्के गौरत की 
चीज़ नहीं समझा गया था ? क्या वे जानते और मानते थे कि 
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यह किला किसी दिन हमारे और हमारे वंशजों के हाथ से निकल 
जायगा और तीसरे के अधिकार में चला जायगा ९ 

ऐसे-ऐसे किले बनवाने वाले भी संसार में नहीं ग्हे। फिर 
भी इन किले आदि वस्तुओं को देखकर आपको बैराग्य द्वोता है ९ 

भ्हीं ! 

तो फिर उस तन देने वाले को भूलकर किसी और के 
चककर में पड़े द्वो कि नहीं ९ 

आत्मन्‌ ! तूने यदि यह प्राथना सथे भाव से, अन्तःकरण 
से की होगी तो तेरा चक्र समाप्त हो जायगा; तेरे भीत्तर जो 
ज्रुटियाँ छिपी हुई हैं, उन्‍हें निकाठ कर तू परमात्मा से श्रार्थना 
करेगा ओर इस ओर तेरा कदम आगे ही आगे बढ़ता चला 
जायगा । तू पीछे पेर न देगा । ऐसा करने से तेरी निबेलता का 

अन्त आएगा | आत्मा में अनंत शक्ति आविभूत होगी । 

हे प्रभो | मेरे पाप का प्रायश्वित इस तरह होगा कि में तेरे 
मार्ग में यदि फूल न बिखेर सकेगा तो काँटे भी नहीं बिखेरूँगा। 
यही नहीं, तेरे मार्ग में बिखरे हुए काँटे बीनूंगा, भले द्वी वे काँटे 
किसी के ही बिखेरे हुए क्‍यों न हों । 

मिन्नो | यह संसार परमात्मा का घर है । इसमें रहने वाले 
मनुष्यों के लिए जितने काँटे मनुष्यों ने बिखेरे हैं उतने किसी ने 
किसी प्राणी के लिए नहीं बिखेरे । मनुष्य, मनुष्य के साथ जैसा 
सल्लकक करता है, वैसा कोई राक्षस भी मनुष्य के साथ नहीं 
करता । मनुष्य के लिए मनुष्य ही सब से अधिक खतरनाक है। 
आज सनुष्य ने मनुष्य को जेसे घोर संकट में डाल रक्खा हें 
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बैला संकट कोई और पेदा नहीं कर सकता । मनुष्य की यह 
स्थिति देखकर शनायास दो मुँह से निकल जाता है कि धत्तेमान 
कालीन स्वार्थी मनुष्यों में पशुता के भी उच्जजल अंश नज़र नहीं 
आते । ऐसे मनुष्यों के साथ पशुओं की तुलना की जाय तो 
पशुओं की अपेक्षा मनुष्य ही निक्ृष्ट सिद्ध होगा । वह अपने 
बुद्धिविमव के कारण पतन के मार्ग में श्रधिक कौशल के साथ 
अग्रसर हो रद्दा है । इंइवर ही जाने, कद्दाँ उसके मार्ग का अन्त 
होगा ९ न जाने किस निविड़ अंधकार में जाकर वह रुफेगा 


ऐसी स्थिति में मनुष्य के साथ प्रेम करना, मेत्री स्थापित 
करना, यही इश्वर के पथ के कंटकों को बीनना है | ऐसा करके 
ही मनुष्य अपने पुराने पापों का प्रायश्रित्त कर सकता है। 
परमात्मा के साथ मिलाप द्वोने का भी यही मार्ग है । 


.. हमारे अकेले के भ्रयास से क्या होगा ? ईश्वर के मार्ग में 

काटे बिखेरने वाले बहुत हैं| में अकेला कितने काटे बीन 

सकूंगा ९ जब पूर आखमान फट पड़े तो थेगली कद्दोँ-क्दोँ 
लगाई जाय ९ इस प्रकार का कायरता का विचार मत करो | 

यह कत्तव्य से विमुख बने रहने का बहाना है ।। तुम्हें दूसरों के 

विषय में सोचने का अवकाश ही क्‍यों मिलता है ९ तुम्हारे सामने- 
कत्तेज्य का पहाड़ खड़ा है । इससे तुम्हें फुसेत दी कहाँ है ९ यह 

विचार छोड़ो कि दूसरे क्‍या करते हैं. या क्‍या नहीं करते ९ जो- 
कुछ कत्तेव्य है उसे श्रकेले ही करना पड़े तो किये चलो | दूसरे 
के विषय में तनिक भी न सोचो । 


अक्त सोचता है कि में परमात्मा के सार्ग के काँटे उठाकर 
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आत्मशुद्धि कर रहा हूँ । भले ही मैं एक ही कॉटा उठा सकूं, 
लेकिन एक काँठा उठाने से भी मेरी गणना काटे बिखेरने वालों 
में तो न होगी ! में काँटे उठाने बालों में ही गिता जाऊँगा । 

कई लोग कहते हैं-- हमारे अकेले के खादी पहनने और 
चर्षीवाले विलायती वस्त्र त्यागने से ही स्वराज्य मिल जायगा ९ 
लेकिन यह विचार अरमपूर्ण है। इस प्रकार का तके आत्मप्रता- 
रणा है | इससे आत्मा अधघःपतन के गत्त में गिरता है | वास्तव 
में जो सभी के लिए उपादेय है बह एक के लिए उपादेय क्‍यों 
नहीं दे ९ प्रत्येक विवेकशील मनुष्य को यह सोचना चाहिये कि 
भारतवर्ष में अन्न-वस्त्र के कष्ट के सारे त्राहि-त्रादि मच रही है। 
करोड़ों आदमियों को भरपेट भोजन नहीं मिलता ओर तन ढेँकने 
को वस्त्र नहीं मिलता । मानव-दया के लिए यह स्थिति शीघ्र से 
शीघ्र समाप्त हो जानी चाहिए। पर इसको समाप्ति का उपाय 
क्या है ९ वह यही है कि इस देश की जो जिपुल सम्पत्ति कच्चे 
माल--रूई आदि के रूप में बाहर जाती दे उसे रोका जाय । 
इससे गरीबों को निर्वाह के साधन मिलेंगे और जो वस्तु विलायत 
से आकर महँगे मोल में मिलती है, वही यहाँ तैयार होकर सस्ते 
भाव में मिल सकेगी | देश की बहुत-सी सम्पत्ति देश में ही रह 
जायगी । गरीबों को सांस लेने का अवसर मिलेगा और उनकी 
अवस्था में सुधार होगा। ऐसा विचार कर समझदार लोग 
विदेशी वस्त्र स्‍्याग दते हैं | इस प्रकार काँटे ब्ठाने लगा तो चाहे 
बह एक ही काटा उठा सके, लेकिन काँटे उठाने वाले लोगों में 
तो सम्मिलित हो गया | 


ज्ञानी जन संसार की ओर आँखें फाड़ कर नहीं देखते | 
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उनकी दृष्टि अपनी ओर लगी रहती है। वे सोचते हैं, मुझे 
संसार का अमुकरण नदीं करना चाहिए बरन्‌ संसार को मेरा 
अनुकरण करना चाहिए । मैं दूसरों की देखादेखी कूप में गिरना 
नहीं चाहता तो उनकी देखादेखी अपने करोन्य से विभुख क्‍यों 
बनू' ? मुझ पर संसार का उत्तरदायित्व नहीं है, में अपनी ही 
जवाबदारी निभा सकू तो गनीमत है । म्ुमे अपने लिए ही 
उत्तरदायी होना पड़ेगा। 

चालाबाज़ियों से काम लेने वाले लोग घर का मर्म नहीं 
सममते । इसो ले उनका पर सत्य पर नहीं टिकता | 

वस्च्रों की भाँति और भी कई काटे मनुष्यों ने बिखेर रच्खे 
हैं ॥ फिर भी आश्रय है कि ऐसे लोग अपना पाप छिपाकर धम्मौ- 
ल्‍्मा बनने का प्रयास करते हैं। कोई पाप छिपाने का प्रयास 
करे सो भले ही करे, पर पाप छिप नहीं सकता। उसका काये 
चिल्ला-चिल्ला कर उसके पापों की घोषणा कर देगा । वह बता 
देगा कि बह पापी है या पुण्यात्मा है ! 

मित्रो | सत्य को शरण में पहुँचो। निष्कपट भाव से अपनी 
यथार्थता खोल कर रख दो। अपने आत्मा को देखो और 
परमास्मा से प्रार्थना करो छि--हे प्रभो ! मुझ-सा पापी दूसरा नहीं 
है ।! इस प्रकार को प्रार्थना करने से, अपने अपराध खोजते रहने 
से अभिमान गलता है, सत्य प्रकट होता है। इससे कल्याण 
को प्राणि होती है। 

महावीर-भवन्त, 

देहक्ली 

 त्ञ० १६-८-३१ 





(६) ) 


श्र 


किक ऊ 

क्त्‌ः्त्तत्क्‌ 

९८5६ १०७ 

प्राथना 

विजयलेन नृप विप्रा रानी नमिनाथ जिन जायो । 
चौसठ इन्द्र कियो मिक्षि उत्सव, सुर नर आनंद पायो रे ! 
सुज्ानी जीवा भ्रज छे रे जिन इक्कीसवोँ ॥ टेर # 
सजन कियां भव-भवनां दुष्कृत, दुख दुर्भाग्य प्रिट क्षावे । 
काम क्रोध मद मत्सर तृष्णा, दुमंति निकट न आवे ॥ सु०॥ 
जीवादिक नव तत्व दिये घर, हेय शेय समझीजे । 
तीजो उपादेय ओछखीने, समकित निर्मल कीजे ॥ सु०॥ 


हि -म्टडिप+ 4िटिलन- 
नमिनाथ भगवान की इस प्राथेना में परमात्म-स्तुति के साथ 
द्वी साथ तत्त्व का ज्ञान भी कराया गया है। जो मुमुश्ष॒ परमात्म- 
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स्वरूप के जिज्ञासु हैं और जो ईश्वर में ध्यान लगाने के इच्छुक. 
हैं, उन्हें परमात्मा से भेंट करने के लिए कौन-सा मार्ग पकड़ना 
चाहिए ९ इस प्रश्न के उत्तर में इस प्राथेता में यह कट्टा है कि 
परमात्मा से भेंट करने का सीधा मार्ग उसका भजन करना है । 

भजन शब्द, भज-सेवायाम्‌ धातु से बना है । भजन! का 
अर्थ है परमात्मा की सेवा करना । 

परमात्मा से भेंट करने का सरल और सुगम मार्ग मजन 
है । यह मार्ग सभी के लिए उपयोगो है । चाहे कोई ज्ञानी हो 
या अज्ञानी हो, पुरुष हो या स्री हो, नोच द्वो या उच्च हो, 
धनवान्‌ हो या निर्धन हो, भजन का सार्ग सब के लिये खुला 
है । इस मार्ग में यद्ष सब ऊपरी भेद्‌ मिट जाते हैं । 

प्रश्न हो सकता है कि परमात्मा का भजन क्‍या है ९ पर- 
मात्मा का नाम लेना ही भजन है या कुछ और ९ इसका उत्तर 
यह है कि भगवान का नाम लेना भी भजन है अवश्य, लेकिन 
अजन का खास अथ ईश्वरीय तत्त्व को उपासना करना है । 


भगवान्‌ ने नौ ठक्त्व दताये हैं | इन नौ तत्त्वों के तीन बर्ग 
किये गये हैं । तीन तत्त्व ज्ञेय अथोत्‌ जानने योग्य हैं, तीन देय 
अथौत्‌ त्यागने योग्य हैं और तीन तत्त्व उपादेय अथात प्राह्य हैं । 

आप लोगों को नव तत्वों के नाम आते दी ट्ञोंगे, क्‍योंकि 
जैनधर्म का सम्पूर्ण सार नव तत्तों में ही है | जेन शास्त्र इन्हीं 
तत्वों की व्याख्या हैं । सुमुझु पुरुष को इनका ज्ञान अनिवाय॑ है। 
इन्हें जाने बिना आत्म-कल्याण के पथ पर अग्रसर नहीं हुआ 
जा सकता | 
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कर्तों की संख्या नौ बताई गई है सो साधारण मति बालों 
की सुगमता के लिए | इन सब का समावेश दो ही तस्त्वों में 
हो जाता है । जीव और अजीब, इन्हीं दो में सम्पूणे जगत्‌ 
समाविष्ट हो जाता है | जगत्‌ में यों तो अनन्त-अपरिमित पदार्थ 
शृष्टिगोचर होते हैं, किन्तु उनका वर्गीकरण करने सं ज्ञात होता 
है कि मूल में दो ही पदाथथे हैं, शेष सब इन्हीं दो पदार्थों के 
सम्मिश्रण आदि से तैयार हुए हैं. अथवा इन्हीं. दो की कोटि के- 
हैं । इस प्रकार जड़ ओर चेतन ही मूल-भूत पदार्थ हैं । 


आप कष्ट सकते हैं कि जब दो ही तत्वों में सम्पूर्ण विश्व 
का समावेश हो जाता है तब नौ भेद करते की आवश्यकता क्‍या 
थी ९ इसका उत्तर यही है कि बहुत संक्षेप में बुद्धिमान्‌ ही धस्तु- 
स्वरूप को ठीफ तरह समझ सकते हैं, सवेसाधारण नहीं । अतएकः 
मध्यस रूप से तत्त्व के नौ भेद करके इस प्रकार समम्काया गया 
है कि जिससे न अधिक संक्षेप हो और न अधिक विस्तार ही 
हो और सब की समर में सुगमता स आ जाय | यद्दो दृष्टि 
सामने रख कर गशणाघरों ने तत्व के नौ भेद मध्यम अपेक्षा से 
निरूपण किये हैं । 


नौ तत्त्वों में पहला तर्त्र जीव है। ज्ञानियों का कथन है कि. 
प्रधान तत्व जीव ही है, क्‍योंकि जीव-तत्व चेतना से युक्त है 
शअ्रतएव उसे चेतन भी कहते हैं | जड़ तत्व का परिज्ञान करते 
आर कराने वाला जीव ही है । इसी चिदानन्द ने संसार के तत्व 
बताये हैं । 


जीव सच्चिदानन्द है । सच्चिदानन्द शब्द सत्‌ +चित्‌ + 
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आनन्द के योग से बना है | जो है और सदैव रहेगा तथा भत- 
काछ में सदा रहा है, जिसका. कभी अभाव नहीं हो सकता, वह 
सत्‌ कहलाता है । त्रिकाल में जिसकी सत्ता अखंड बनी रहती है 
वह 'सत' है । 

प्रश्न द्ोवा है, जीव यदि सत्‌ है तो क्या जड़ का विनाश 
हो जाता है ९ अगर जड़ तत्त्व भी अविनाशी है तो जीव को 
ससत्‌ कद्दने का क्‍या प्रयोजन है ? इसका समाधान यहद्द है कि 
प्रत्येक सत्‌ पदार्थ अविनश्वर दवी होता हे। जैसे जीव का नाश 
नहीं होता उस्ती प्रकार जड़ का भी नाश नहीं हो सकता; केत्रल 
रूपान्तर होता है। 


अगर दोनों ही तत्त अविनाशी हैं तो दोनों में अन्तर क्‍या 
है १ इसका उत्तर यह है कि. जड़ सिफ सत्‌ है और जीव सत्‌ होने 
के साथ चित्‌ एवं आनन्द्मय मी है। जड़ में चित्‌ और आनन्द 
गुण नहीं हैं, जब कि जीव चिन्मय और आनन्दमय है। जीव 
में विज्ञान की ज्योति है | वह स्व और पर का प्रह्मश करने 
वाला है | जड़ जीव द्वारा प्रकाशित होता है। 

अपना यह हाथ, जो चर्म-चक्षु से दिखाई देता है, चैतन्य- 
रुप नहीं दे । यद् नहीं जानता कि में द्ाथ हूँ । लेकिन हाथ को 
जानने वाला, द्वाथ संज्ञा प्रदान करके “यह हाथ मेरा है? यह 
कहने वाला जीव ही हे। इस प्रकार ज्ञान की सत्ता वाला 
(चित! है । ह 

तीसरा शब्द आनन्द है। आनन्द जीव्र का. स्वभाव है। 
संसारी जीव उस स्वाभाविक आनन्द का अनुभव नहीं कर पाते, 

८ दि. जी.- 
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रुसकी ओर उनका बहुत कम ध्यान जाता है। थे विषय-जन्य 
इन्द्रिय-सुख में हो मप्त रहते हैं। यह इन्द्रियानन्द स्वाभाविक घुस 
का विकार है। यह सुख परावलंबी है | प्रथम तो वह संसार को 
भोग्य वस्तुओं पर अवलंबित दै और दूसरे इन्द्रियों पर श्राश्रित 
है। इन दोनों का संयोग मिल जाने पर अगर सुख का उदय 
हंं।ता है तो भी वह क्षणिक है, अल्पकाल तक ही ठद्दरता हैं। 
ब्यल्पकाल तक ठदरने बाला सुख भी परिमित दे और विध्न- 
खाधाओं से व्याप्त है।न जाने कब, किस क्षण कोई महान 
विध्न उपस्थित हो जाता है श्रौर वह सारे सुख को धोर दुःख में 
परिणत कर देता है। प्रात:काल जहाँ श्रानन्द-मंगल होता है, 
बधाइयाँ बजती हैं, संध्या समय वद्दीं द्वाय-हाय मच जातो है । 


कदाचित्‌ तीम्र पुण्य के उदय से कोइ विष्न उपस्थित न द्वो 
लो भी विषय-खुख सदा विद्यमान नहीं रह सकता | क्‍योंकि यह 
सुख विषयों के संयोग से उत्पन्न होता हे और संयोगा हि वियोगान्ताः 
-संयोग का फल निम्वित रूप से वियोग ही है-इध कथन के अनु- 
सार विषय-सामग्री का वियोग हुए बिना नहीं रह सकता और उस 
समय में श्रथवा जीवन के अन्त में उस सुख का नाश अवश्यमेव 


हो जाता है । 


इस विषय-पुख में एक बात और हद । बिना आरंभ-परिष्रदद 
के यह सुख दो नहीं हो सकवा और आरंभ-परिभप्रह पाप के 
कारण हैं । पाप दुःख का कारण है। अतएव यह सुख, दुःख 
का कारण है। 


मधु से लिप्त तलवार की धार चाटने से जो सुख होता 
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है और रउप्त सुख के फ्लस्वरूप जितना दुःख द्तोता है उतना ही 
दुःख विषय-जन्य सुख भोगने से द्योता है। अतएव ज्ञानी-जन 
इस सुख को घृणा की दृष्टि से देखते हैं । उनका मन इस ओर 
कभी आक्ृष्ट नहीं होता। वे ब्न्तरात्मा के अनिवचनीय, 
असीम, अनन्त और अ्रव्याबाध सुख की खोज में लगे रहते हैं। 
पही सुख सच्चा सुख है | उसमें दुःख का स्पर्श भी नहीं होता । 
वह्दी आत्मा का स्वरूप है और “आनन्द शब्द से थहाँ उसी का 
प्रहण किया गया है। 


यहाँ एक आशंका और की जा सकती है | वह यह कि जब 
आत्मा अविनाशी है, ज्लानघन दे और आनन्दमय है तो सुषुप्त- 
श्रवसथा में वह कहाँ चला जाता है ? उस समय शरीर ऐसा पढ़ा 
हल जेसे इसमें चेतन्‍्य का सद्भाव दी न हो | इसका कारस्स 
क्याह ९ 


सुषुप्त-अवस्था में आत्मा न कहीं चछा जाता है, न जड़ द्वो 
बन जाता है| आत्मा उस अवस्था में भी अपने स्वरूप को 
देखता रहता है। अलबत्ता उख समय सत और इन्द्रियों के साथ 
ज्ञान का विशेष सम्बंध न रहने से आत्मा ऐसा बन जाता 
है मानो ढैँका हुआ दीपक हो । उस पर जढ़ का पर्दा-सा पढ़ 
जाता है । 


आत्मा की तीन अवस्थाएँ हैं-(१) स्वप्न (२) जागृति 
ओर (३) सुषुप्ति | इन तीनों ही अवस्थाओं में आत्मा की अवि- 
नश्वरता श्रोर चेतनता अखंड बनी रहती है । 


इस समय जब हम सथ लोग जाग रहे हैं, तब जो कुछ 
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देख-सुन रहे हैं चह सोते समय इसी प्रकार दिखाई देता है ९ 
नहों !' 
लेकिन स्वप्न अवस्था में आत्मा एक नई सृष्टि बना लेता 
है। नई सृष्टि बना लेने का अर्थ यह नहीं है कि स्वप्न में कोई 
' एकदम अदृष्ट या अश्रत पदार्थ की रचना करता है। नई र्ृष्टि 
कहने का अभिप्राय इतना ही है कि जागृत अवस्था में जिन 
बस्तुश्रों को देखते या सुनते हैं, उन सब के सम्मिश्रण से स्वप्त 
में निराली ही वम्तु बन जाती है । जाग्रत अवस्था में देखी हुई 
अनेक चीज़ें मिलकर एक अदूभुत-सी चीज़ बन जाती है। 
वास्तव में स्वप्त दशा में एकान्त अदृष्ट, अश्रुव अथवा अननु- 
भूत पदार्थ प्रतीत नहीं द्वोता । स्वप्न क्‍या है ? इस संबंध में 
' शंकराचाय ने कहा है--- 
इज्दियाणामुपरसे,. मनोअनुपरत यदि । 
सेवते विषयानेव, तद्‌ विद्यात्‌ स्वप्नदर्शनम्‌ के 
अथोत्‌--जिस अवस्था में इन्द्रियाँ निश्वेष्ट द्वो जाती हैं किन्तु 
मन निश्वेष्ट नद्वीं द्वोता--मन की प्रवृत्ति जारी रद्दवी है, वह 
अवस्था स्वप्न कहलाती है । 


स्वप्न में आत्मा खाता-पीता है, स्पर्श करता है, देखता 
है, सुनता है तथा भय और शोक का भी अनुभव करता है । 
आत्मा उस समय नहीं जानता कि मैं स्वप्त देख रहा हूँ। 
प्रकट में भी शरीर हिलता-डुलता नहीं दिखाई देता । इसीसे 
ऐपा संदेह होने लगता है कि उस समय आत्मा कहाँ चला 
जाता है ? लेकिन चाहे तुम्हें आत्मा या मन की चेष्टा दीखती 


नौ तत्त्व ] जवाहर-किरणावली : द्वितोथ भाग [ ११७' 


ब७न्‍५ट५४४५८५०५००४८०३५८००००५७०५८४५७०४०४०५०५/५८०४०४०००४०४१४२४४४व विन अचचचिलििजलडडडडलि जल ््ल चजज च जज और जा 





न हो, परन्तु वह उस समय द्दोती अवश्य रद्दती है । मन जागृत 
अवस्था के समान स्वप्न-अवस्था में भी अपनी प्रवृत्ति करता 
रहता है। स्वप्न देखते द्वी अगर किसी ने उसे जगा दिया. तो: 
घह अपने स्वप्न का बृत्तान्‍न्त कहदेगा और बतलायेगा कि मेंने 
'यद्द किया, वह किया । उसका उत्तर सुत करके भी समझ सकते 
दो कि भले ही उसकी कोई शारीरिक चेष्टा तुम्दें दिखाई न पड़ी: 
हो, फिर भी उसका मन, जो आत्मा की ही शक्ति-विशेष है, 
उस अ्रवस्था में भी रमण कर रहा था । 


स्वप्त-अवस्था में मन और आत्मा प्रवृत्ति करता रहता है, 
'यह्‌ बात वो स्पष्ट हो चुकी । अब सुषुप्ति-अवस्था का भी विचार ' 
'करना चाहिए | सुषुप्ति-अवस्था में चेतना के विद्यमान रहने में 
क्या कोई युक्ति है ९ ॥ 


कोई पुरुष गहरी नींद में सोया हो और जब वह सो कर ु 
जांगे तो उससे पूडो कि तुम क्या कर रहे थे ? बड़ कहेगा-मैं' 
आनन्द में सोया था | मीठी-मीठी नींदू आ रही थी, इत्यादि । ' 


यह आनन्द की नींद निरोगी और निश्चिन्त को ही नसीब होती 
है--सब को नहीं । मगर यहाँ तो यद्द सममना है कि सोने वाला 
भी सुषुप्ति-अवस्था में आनन्द का अनुभव करता है। निद्वित 
अवस्था में भी निद्रा के माघुय की अनुभूति यह सिद्ध करती है 
फि चेतना उस अवस्था में भो विद्यमान रहती है । 

आनन्द की नींद के संत्रंध में एक बात और कह देना 
चाहिए । जाग उठने वाला कद्दता है कि में आनन्द्र में सोया था, 
परन्तु उस सम्य वह क्‍या कुछ खा-पी रहा था ९ नाटक-सिनेमा- 
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देख रहा था ? नहीं। तो फिर निद्रा के समय उसे किस चीज का; 
श्रानन्द आ रहा था ९ विचार करने से प्रतीत होता हे कि वह 
एकाग्रता का अदभुत श्रानन्द अमुभव कर रहा था। एकाग्रता: 
में बढ़ा आनन्द है । 

जैसे शयन-अवस्था संबंधी एकाग्रता में मनुष्य आनन्दानुभव. 
करता है, उसी प्रकार यदि मोहदशा से--मोहजन्य संकल्प- 
बिकलपों से, निशत्त होकर आत्मचिन्तन में एकाप्रता घारण करे 
तो उस सुख का पारावार नहीं रहेगा। निद्रा की एकाग्रता भी 
जब सुख्र का कारण द्ोती है तो जागृत अवस्था की एकाप्नता 
कितना सुख न पहुँचाएगी ? मोहदशा से अतीत द्ोकर आत्म- 
चिन्तन के समय जो सुख मिलता है, वही सच्चा सुख दे और 
बढ़ी सुख आत्मा का आनन्द गुण है । 

हम आज अनन्त आत्मिक आनन्द फे अधिकारी नहा है,. 
इसका एक मात्र कारण यही है कि हमारे साथ यह तीनों अब-- 
स्थाएं लगी हुई हैं । जड़ के संयोग से द्वी आत्मा दुःखी हे । 

संयोगमुछा श्लीवेन प्राप्ता दुःसपरस्परा । 


अथोत्‌-जीव जिस दुःख-परम्परा को भुगत रहा है छसका 
मूल कारण संयोग ही दे । 


अनादि काछ से जड़ का चेतन के साथ संसगे हो रहा है | जब 
तक चेतन्य के साथ जड़ के रहने का सिलसिला जारी है तब 
तक आत्मा के दुःख का भी सिलसिला जारी रददेगा । जिस दिन 
जड़्-चेतन के संसग का सिलसिला समाप्त द्वो जायगा, उसी दिन 
दुःख भी समाप्त हो जायगा और एकान्त सुख प्रकट हो जायगा $ 
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यह जीव, अजीब, पाप और पुण्य तत्त्व हुए । पाँचवाँ तत्त्व 
आखव है। आख्व वह द्वार दे जिसमें से कम आत्मा के साथ 
बैंधने के लिए आते हैं। यह द्वार अर्थात्‌ आत्मा के परिणामों 
का प्रकार है। मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय शलौर योग 
( मन-वचन-काय का व्यापार ) से आस्रव होता है । जैसे 
तेछ लगे हुए घड़े पर धूल विपकती जाती दे, ठसी प्रकार आत्मा 
पर मोद्द आदि का जो तेल लगा हुआ है, उसके कारण कर्म- 
रज चिपक्रती जाती है | यद्यपि तेल या घड़ा इस को नहीं 
जानता कि मुझ पर रज चिपक रही है फिर भी रज तो चिप- 
कती दी जाती है। उसी प्रकार मिथ्यात्व आदि तेल अगर 
आत्मा रूपी घड़े पर लगा द्वो तो कर्म रूपी रज चिपक ही 
जाती है | 


अ्राखव का निरोध द्वोना संवर हँ। अर्थात्‌ आख्रव के 
कारणों को हटा देने से आख़वब भी रुक जाता हे और अख़व 
का रुकना द्वी संवर कद्दलाता हे । समिति, गुप्ति, क्षमा आदि 
धर्म, परीषह जय श्रौर तपस्या आदि कारणों से संबर द्ोता है । 


जब तक रज, तेल से नहीं चिपकी, तब तक तेल औौर रज 
प्रथकू-एथक्‌ पदार्थ कहलाते हैं । जब दोनों मिछ जाते हैं तब तेल 
ओर रज नाम मिट कर दूसरा ही नाम हो जाता है। इसी प्रकार 
कम रूपी रज जब आत्मा के साथ चिपक जाता और एकमेक हो 
जाता है तब बंध संज्ञा प्राप्त होती है । इस प्रकार आत्म्रप्रदेश 
के साथ कर्म-रज का चिपक जाना बंध कहलाता है । 


बंध के दो भेद दें--शुभ और अशुभ बंध। शुभ बंध 
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पुण्य कहलाता है और अशुभ बंध को पाप कहते हैं । शुभ भावों 
से पुण्य का बंध होता है और मलीन भावों से पाप बैंधता है । 


आठवाँ तत्त्व निजेरा है। कम जब बैंघते हैं तभो उनमें 
अमुक समय तक आत्मा के साथ चिपके रहदने की शक्ति पेदा 
हो जाती है । वे कमें उसी समय तक आत्मा के साथ चिपके रद्द 
सकते हैं, उसके बाद नहीं | इस प्रकार कर्म की अवधि समाप्त 
द्वो जाने पर वे अपना फल देकर आत्मा से अलग हो जाते हैं । 
अतएव फल दे चुकने के पश्चात्‌ कर्मों का झड़ जानता--हट जाना 
नि्जरा है । निर्जरा तत्त्व भी दो प्रकार का है--(१) सकाम निजरा 
ओर (२ ) अकाम निर्जरा | कर्म की जो अवधि बैंधते समय 
नियत हुईं थी उसके पूर्ण हो जाने पर वह कर्म अपने अप हो 
फल देकर खिर जाता है । इसे अकाम निर्जरा कद्दते हैं। 
तपश्चयां और ज्ञानप्राप्ति आदि साधनों से कमे को नियत स्थिति 
पूर्ण होने से पहले द्वी उसे नष्ट कर देना--आत्मा से इठा देना--+ 
सकाम निजरा दे । सकाम निर्जरा | तपस्वियों और ज्ञानियों फो 
होतो है और अकाम निजंरा संसार के सभी प्राणियों को प्रति- 
क्षण होती रहती है । अकाम निजंरा द्वारा प्रतिक्षण अनन्त कर्मे- 
परमाणु हटते रहते हैं, किन्तु नवीन कर्मों का भास्व और बंघ 
जारी रहने के कारण आत्मा का बोक कम नहीं हो पाता । 


आत्मा जब मिथ्यात्व आदि आख्त्रव फे समस्त कारणों को 
दूर करके संवर को अवस्था में पहुँच जाता है अथौत्‌ नबीन कर्मों 
का आना रोक देता है और पूर्वोपार्जित कर्मों को सकाम निर्जरा 
द्वारा नष्ट करता है, तब एक समय ऐसा आता है कि आत्मा कर्मों 
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से सवथा मुक्त हो जाता है। समस्त कर्मों से रहित आत्मा की 
अवस्था ही मोक्ष या मुक्ति कहलाती है| यही नौवों तत्त्व मोक्ष है । 





यद्द नौ वच्तों का संक्षिप्त से संक्षिप्त परिचय है| इनमें से 
घीन तत्त्वों को जानो, तीन को त्यागो और तीन को हृण करो । 


पुरण्य, पाप और आस््रव त्याज्य हैं। पहले पाप, और 
आस्रव त्याज्य हैं । तत्पश्चात्‌ आत्मा जब पर्याप्त आध्यात्मिक 
प्रगति कर चुकता है तब पुण्य भी त्याज्य हो जाता है। पढले 
कहा जा चुधा है कि अशुभ भाषों से पाप ओर शुभ भावों से 
पुण्य होता है । अतएव साधक पुरुष को अशुभ भावों का विनाश 
करने के लिए शुभ भावों की आवश्यकता पड़ती है | जब अशुभ 
भाव समूल नष्ट द्ो जाते हैं तब विशुद्ध माव का अवलम्बन करके 
पुण्य जनक शुभ भाव का भी परित्याग कर दिया जाता है। 


- कल्पना कीजिए, किसी मनुष्य को नदी के दूसरे किनारे पर 
स्थित किसी गाँव में जाना हे । नदी में पूर आ रहा है । ऐसी 
रिथिति में उसे पहले नाव पद सवार होना पड़ेगा और दूसरे 
किनारे पहुँच कर नाव का त्याग करके गाँव में प्रवेश करना, 
होगा । इस प्रकार अभीष्ट प्राम में पहुँचने के लिए नाव पर सवार 
होना भी अनिवार्य है और नाव पर से उतरना भी अनिवाय है, 
क्योंकि नाव पर चढ़े बिना वह पहले पार नहीं पहुँच सकता और 
नाव को छोड़े बिना गाँव में प्रवेश नहीं कर सकता । यही बात 
पुण्य के विषय में हे । मोक्ष रूपी प्राम में प्रवेश करने के लिए पहले 

पुण्य रूपी नौका पर आरूढ़ द्वोता आवश्यक है और बाद में उसका 
स्‍्याग करना भी आवश्यक है। 
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अगर कोई यह सोचे कि अन्त में नाव को छोड़ना तो 
पड़ेगा दी, तब पहले ही क्‍यों उस पर श्रारूढ़ हों ? अथवा कोई 
लदी की मेंझूघार में ही पहुँच कर नाव का त्याग कर दे तो उसकी 
क्या दशा होगी १ बह अभीष्ट प्राम में नहीं पहुँच सकेगा और 
बीच धार में ही डूब जायगा । इसी प्रकार पुण्य को अ्रन्त में 
स्याज्य समक कर जो पद्ले ही उसका त्याग कर देता है या विशुद्ध 
आव रूपी परला किनारा पाने से पहले ही ध्याग देता है, वह 
संसार-सागर में डूबता है । उसे मोक्ष रूपी प्राम की प्राप्ति नहीं 
हो सकती | अतएव सर्वप्रथम पाप और आख्रव का त्याग करना 
चादिए और जब जात्मा विकास के पथ पर आगे बढ़ जाए, 
शुद्ध भावना पर अवलंबित हो सके, तब पुशय का स्थाग करना' 
चाहिए; क्योंकि मोक्ष प्राप्त करने के लिए पाप और पुण्य-दोनों: 
का नाश होना अनिवाये है जेसे नौका त्यागे बिना तगर-प्रवेश 
नहीं दो सकता, उसी प्रकार पुण्य स्यागे बिना भी मोक्त नहीं 
मिल सकता । 


तीन तत्त्व उपादेय हैं-संवर, निर्जया और भोक्ष | संबर 
एथं निर्जरा मुक्ति के कारण हैं और मोक्ष आत्मा की विशुद्ध 
स्वाभावि% अवस्था है । अतएव यह तीनों प्राह्म तत्व हैं । 


तीन ठचत्त्व जानने योग्य हैँ --जीव, अजीव और बन्घ | इन 
पर उपेक्षा का भाव रखना चाहिए। 
इन नौ तत्वों द्वारा इेश्वर का भजन करो | यही मजन का 


बास्तविक अर्थ भी है। इन तत्त्वों का बोघ होने से द्वी ईश्वर का 
बोघ होगा । 
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मित्रो ! इन तत्त्वों पर विस्वार के साथ विषेचन किया जा 
सकता है । पर वह जान-बूमकर नहीं किया गया। अगर आप 
इस संक्तेप कथन को स्मरण रख सके तो भी आपका कल्याण हो 
सकता है | यदि इतना भी याद न रहे तो कम से कम इतना तो 
याद रक्‍लो कि संसार में जितने भी प्राणी हैं वे सब हमारे 
आत्मा के समान दी हैं | यद्द जानकर समभाव को ब्यवहार में 
उतारो । अहंकार त्यागो। स्वाय छोड़ो । अपने कल्याण के साथ 
पर का भी कल्याण करो । कम से कम ऐसा कोई काम न करो 


जिससे उतका अकल्याण हो | परमात्मा से मिलने का यद्द सुगम 
मार्ग है । 


सुझो प्रभू प्रभू खो तृद्दे, देश कल्पना मेटो । 
खत्‌ चेतन आनंद विगयचेंद, परमारथ पद भेंटो ॥ 


परमात्मा और में एक हूँ, दो नहीं हैं। और जैसे मैं श्रीर 
परमात्मा एक हैं, उसी प्रकार दूसरे जीव और परमारत्ता भी एक 
हैं। यह झ्ञान होने पर फिर अपने ही सुख के लिए माला न फेरी 
जायगी, बरन्‌ अपने भाइयों को भलाई के लिए माला फिराई 
जायगी | डस समय माला फिराने वाला कहेगा-हे प्रभो ! मैंने तुमे 
पदचाना दै | अत्ब तुरू से भेंट करने के लिए में अपने भाइयों 
के ऋकत्यारा की इच्छा का आज से द्वी परित्याग करता हैँ ।! 





मित्रो ! माला तो फिराई मगर उसके बदले सांसारिक पदार्थ 
प्राप्त करने की कामना की तो समझना चाहिए कि यह परमात्मा 
का भजन नहीं है, अपितु एक प्रकार का रोजगार दै। सच्चा 
माला फिराने वाला भक्त वह है जो अपने भाइयों के करयाण की 
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कामना करता है और अपने सुख की अमिलाषा का त्याग कर 
देता है । तभी माला जपना सफल ओर साथंक द्वोता दे । 
थोरों के सुख को सुख समझ, सुख के करूँ उपाय । 
अपने दुख सब सहूँ किन्तु, परदुख देखा नहीं जाय ॥ 
दयामय ! ऐसी मति हो जाय ॥ 
हे प्रभो ! तेरे भजन के प्रताप से इतना हो ज्ञाय कि में 
दूसरों के सुख को अपना सुख और दूसरों के दुःख को अपना” 
ही दुःख समझने लगूं | 
जिसके अन्तःकरण में इतनी उदारता आ जाएगी, जो 
अपने व्यक्तिगत दुःख-सुख को अपने भाइयों के दुःख-सुख में 
परिणत कर देगा, जो समस्त प्राणियों में अपने व्यक्तित्व को 
-बिखेर देगा, वह क्या कभी छुल-कपट करेगा ९ क्या वह श्रसत्य 
का आचरण करेगा ९ क्या वह दूसरों का हक छीन कर अपना 
भंडार भरेगा ? 
'कदावि नहीं !! 
आज विश्व में जो खींचतान चल रही है, वर्ग-युद्ध की जो 
भीषण बीमारी फेलती जाती है, उसका कारण इस प्रकार की 
समम न द्वोना ही है। जिसे इस सचाई का बोध द्वो जायगा 
ओर जो इस सचाई की भूमिका पर अपने जीवन का निर्माण 
'करेगा, घइ शान्ति लाभ करेगा और उसका अ्रक्षय कल्याण दहोगा। 


सहावी र-भवन, देहलो 
ता० १७-८ ३१. 





मोहकगारों ! 


ज--++-७>३०-0-%ु*७+ 


प्राथना 


समुद्रविजयसुत श्रीनेमीक्षवार, जादव कुल को टीको । 
रतन कूख-घारणी शिवादे, तेहनो नन्‍दन नीकों ॥0॥ 
श्री जिन मोहनगारो छे। 
जीवन-प्राण हमारो छे ॥ 





श्री नेमिनाथ भगवान्‌ की यह प्रार्थना है | प्राथेना करने वाले 
को, धद् जिसकी प्रार्थना कर रहा है उससे विशेष प्रेम होना चाहिए । 
आरर्थना करने वाले के रोम-रोम में प्राथ्ये के प्रति अ्रप्रतिम प्रेम 
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हो तभी प्रार्थेना साथेक होती है । भ्रेम के विना प्राथेना करना न 
करना समान है। 

वास्पय यह है कि प्रार्थना के शब्द जीभ से भले दी उदच्चरित 
हों मगर प्रार्थना का उदभव अन्तःकरण से होना चाहिए । जब 
प्रार्थना अन्तर से उद्भूत द्वोती है तो जन्तःकरण प्रार्थना के 
अमृत-रस में सराबोर हो जाता है। वह रस कैसा होता है, यह 
कहने की बात नहीं है । उसका अनुभव ६ी किया जा सकता है । 
अन्तरतर से प्राथंना करके उस रस का आस्वादन करोगे तो 
उसके आगे श्रन्य सब रस नीरस छगने लगेंग । मगर वह रस 
प्रेम के बिना नहीं बनता । प्रेम के अभाव में प्राथना केबल शब्द- 
रटन है। प्रामोफोन से भी प्रार्थना के शब्द ध्वनित द्वोते हैं लेकिन 
उसे प्राथेना का कुछ भी फछ नहीं मिलता | महात्माओं ने कहा 
भी है-- 

थस्मात्‌ क्रिया प्रतिफछन्ति न भावश्चून्या: । 

अथात्‌--बिना भाव के की हुई क्रिया फलदायक नहीं द्वोती है । 

जब बिना प्रेम के कोई भी क्रिया फलदायिती नहीं दोती तब 
' प्रार्थना का सब्चा फल तभी मिछ सकता है जब प्रार्थना प्रेमपू्षक 
की जाबे । यों तो प्राथना सभी समयों में और सभी प्रकार से 
हितावह दी है, मगर भावना के वैचित्न्य से प्राथना के भी कई 
भेद हो जाते हैं। यह बात एक उदाहरण द्वारा सममाने का 
प्रयरन किया जाता है । 


जब किसी के घर विवाह या अन्य कोई सांगलिक कार्य 
होता है तब उसके यहाँ घर-धर की ख्तियाँ गीत गाने के लिए 
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आती हैं | यद्यपि सभी ख्रियाँ मिलकर गातो हैं और प्रायः एक 
ही गीत गाती हैं, किन्तु उनको भावना एथक्‌-प्रथक होतो है। 
कई खस्तथियाँ जातीय व्यवहार निभाने के लिए आती हैं, कई 
सोचती हैं -- “बेठी-बेठी क्या करूँगी, चलो बताशे दी ले आऊँगी!--- 
यह सोच कर श्राती हैं, कोई-कोई दिल बदलाने आती हैं और 
कई रिश्तेदारी के अनुरोध से आती हैं । इस प्रकार एक ही प्रसंग 
ओर एक द्वी गीत होने पर भी गाने वाली स्त्रियों की भावना में 
'बढ़ा श्रन्तर द्वोता है । लेकिन घर की मालकिन, जिसके यहाँ 
काय होता है, न तो किसी कामना से गाठी है और न दिखावे 
के लिए गाती है । उसका हृदय आनन्द से उछलने लगता है 
ओर उसी आनन्द के उद्रेक में उसका हृदय गाने लगता है। 
यही नहों, ग्दस्वामिनी आगत स्त्रियों का आभार मानती है और 
अ्रपनी शक्ति के अनुसार किसी प्रकार की भेंट देकर उनका 
सत्कार भी करती है । वह गाने के बदले स्वयं कुछ भी नहीं 
लेती | अगर बढ़ स्वयं ले तो फिर ग्ृहस्वामिनी कैसी ? बह्द 
बालक की माता कैसे कहलाएगी ९ उसका रोम-रोप्त तो उस 
मंगलमय कार्ये की सिद्धि और सफलता मनाता रहता है । 


प्रार्थना के विषय में भी यही बात है। कोई किसी भाव से 
प्रार्थना करता है, कोई किसी भाव से । कोई अपना दुःख दूर 
'करने की इच्छा से प्राथेना करता है, कोई विश्वास न होने पर 
भी देखा-देखी प्राथेना करता है, कोई दिखावे के लिए प्रार्थना 
करता है, कोई किसी और कामना से प्रेरित होकर प्रार्थना बोलता 
है; लेकिन जिसे परमात्मा से आन्तरिक प्रेम है, वह बिना किसी 
कामना के द्वी प्रार्थना करता है। ऐसी प्रार्थना करने वाले को 
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प्रार्थना करने में इतना आनन्द आता है कि विवाद्द के अवसर 
पर लड़के की माता को गीत गाने में जो जाननद आता है, उससे 
भी वह कई गुना बढ़ जाता है । परमात्म-प्रेम से प्रेरित होकर 
प्रार्थना करने वाला प्रार्थना में दी अपने जीवन की साथ्थकता 
मानता हे | जैसे बेंक में रुपया जमा कराकर लोग निश्चिन्त द्वो 
जाते हैं उसी प्रकार सच्चे और प्रेम-भरे हृदय से प्रार्थना करने 
बाढा अपना तन-मन-धन परमात्मा को समपेण करके निश्चिन्तता 
की सांस लेता है । उसके मन का बोम जैसे हलका हो जाता है । 


आज की प्रार्थना में एक विचित्र बात कही गई है। इस. 
प्रार्थना में कष्दा है-- 
श्रीजिन मोहनगारो छे, जीवन-प्राण इमारो छे । 


साधारण भाव से पढ़ने-सुनने पर यह शंका उठ सकती है 
कि क्‍या यह प्रार्थना जैन धमोनुयायी की है ९ जैन की प्रार्थना 
में परमात्मा को 'मोहनगारो” केसे कदह्दा जा सकता है? अगर 
परमात्मा सचमुच ही 'मोहनगारो' हे तो फिर बीतराग केसा ९ 
अगर वह घीतराग है तो 'मोहनगारो' केसे हो सकता है ९ इसी 
प्रकार जो अदृश्य है, दीखता नहीं है, जिसमें रूप-रंग नहीं है, बह 
जीवनाधार केसे है ९ 

परमात्मा वास्तव में मोहनगारो है और जीवनाधार भी है । 
परमात्मा में अदूभुत मोहिनी शक्ति है। अगर उसमें मोहित करने 
की शक्ति न होती तो भक्त लोग परमात्मा की धुन में मस्त 
हांकर क्‍यों आनन्द मानते ९ बड़े-बड़े सम्राट और चक्रवर्ती 
संसार की सर्वात्क्रष्ट सुख-सामप्री का परित्याग करके किसके 
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जादू में पड़कर जंग्रल को ख्राक छानते हैँ ? साधारण लोग 
जिन भोग-विलासों के प्रछोभन में. पड़ कर अपना जीवन सफल 
सममते हैं, उन्हीं भोंगों को रोग और विषयों को विष सममने 
वाले योगीजन किस दृश्य मोहनी शक्ति से प्रेरित होकर योग- 
साधना में निरत रहते हैं ? संसार में पत्नी और पुत्र-पौत्र आदि 
का मोह बड़ा जबदेसस्‍्त होता है, मगर उस सोह को भी त्याग 
करने के लिए प्रेरित करने वाठा आकर्षण किसका है? इन 
सब प्रश्नों का एक ही उत्तर है। परमात्मा में अजीब जादू है, 
विचित्र सम्मोहिनी शक्ति हे और शअ्रनुपम आकष ण है । उस्रको 
मोहिनी शक्ति के आगे कोई दूसरी मोहिनी काम नहीं आती। 
परमात्मा पर जिनका मन मोहित हो जाता है उन्हें संसार के 
सभी मोहक पदार्थ नाचीज जेंचते हैं। इसीलिए भक्त लोग उसके 
लिए अपने प्राणों की भी परवाह नहीं करते । इस प्रकार यह्‌ 
स्पष्ट है कि परमात्मा मोहनगारों हे और जीवनाधार भी हे । 
यह बात अगर भगवान्‌ नेमिनाथ और गजसुकुमारमुनि के 
चरित से तौली जाय तो ठीक तरह सममक में आ सकेगी | 


लौकिक बोल-चाल में साधारण तौर पर जो“मोदनगारो” 
कद्दा जाता है उसमें और इस “मोहनगारों” में बहुत अन्तर है। 
मोह में फेंसना और तरललीन द्वो जाना अलग बात है और 
भक्ति-रस में डूब जाना और मस्त हो जाना, यह दूसरी बात है । 
या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागत्ति संयमी ॥ 
जिसे सारा संसार घोर अँधेरी राव समझता है, उसे 
ज्ञानी जन प्रकाशमान दिन कहते हैं । जिसे संसार प्रकाशमान दिन 
सममता है, उसे ज्ञानी पुरुष अन्धकारमयी रजनी मानते हैं |. 
६ दि. जी. 
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इसी प्रकार प्रार्थना में जो मोहनग्रारो कद्दा है बद और 
है तथा संसार में जिसे मोहनगारो कद्दते हैं वह ओर है। 
दोनों मोहनगारो में बड़ा अन्तर है। किसी के लिए पेसा मोहन- 
गारो है, किसी श्री के लिए कोई पुरुष मोदनगारों है, माता- 
'फिता को पुत्र मोहनगारो दे । इन सभी के लिए एक घट्दी मोहदन- 
गारो शब्द प्रयुक्त होता है; लेकिन इनमें जो भावना का भेद है 
बह शआ्राकाश-पाताल जितना है। श्ञानियों एवं अज्ञानियों का 
रात-दिन बाला अन्तर यहाँ भी विद्यमान है। 

संसार के किसी पदाथे को मोहनगारो मानने से आत्मा 
परावलंबी बनता है, पाप में प्रवृत्ति करता है और कर्मबंध की 
सामप्री संचित करता है । इससे विपरीत परसाश्मा को मोहत- 
गारो समझने वाला भक्त परमात्मा की प्राप्ति के मार्ग का 
पथिक बनता है और वह मार्ग संधार के मांगे से एकदम बिप- 
शीत दिशा में होने के कारण भक्त को संधार से नाता त्यागना 
पड़ता है। ऐसा करने से आत्मा पाप से बचता है, कर्म-बंध से 
छूटठा है और निर्मेल बन जाता है इस प्रकार दोनों मोहन- 
गारो में कितना अन्तर हे ९ 

यद्द विषय बड़ा गहन है; परन्तु गणधरों के शब्दों की शरण 
जाने से गूढ़ बातें भी सरल हो जाती हैं । परमात्मा की मोह्विनी 
कैसी होती है, यह बात उदाहरण द्वारा बतलाई जाती है । 

अगवान्‌ अरिष्टनेमि द्वारिका नगरी के बाहर पधारे हैं। 
उत्तके आगमन का संबाद सुन कर श्रोकृष्ण महाराज की अस- 
न्‍नता का पार नहीं रहा | वे सगवान्‌ के दुशन करने के लिए 
रवाता हुए | 


मोहनगारो ] जवाहर-किरणावल्की : द्वितीय भाग [ १३१ 


या आर कक की या थी सं थी आज की आल सी उ अ या अ सी जन नोन्ननककीजक लक अक दमन मिकी नदी कट 


मगव्रान्‌ नेमिनाथ में अाकरषंण न होता तो महाराज श्रीकृष्ण 
क्यों उनकी ओर खिचे चले जाते ? भगवान के आकर्षण ने ही 
चन्दें श्रपनी ओर खींच लिया ! 


श्रीकृष्ण के छोटे भाई गजसुकुमार थे। गजसुकुमार का 
जन्म बढ़ी भावना से हुआ था। देवकी न अपने आठ पुत्रों में 
से केवल इन्हीं का जन्मोत्सव देखा “और मनाया था। सन्तान- 
प्रसव का वास्तत्रिक सातृ-छुख इन्हीं से भ्राप्त हुआ था | अतएव 
देवकी को गजसुकुमार श्रत्यन्त प्रिय थे। न केवल देवकी को ही, 
वरन्‌ समस्त यदुवंशियों को गजसुकुमार बड़े ही लाड़ले थे । इनका 
जन्म होने से द्वी यादवों ने ऋृतार्थता-सी श्रनुभव की थी | देवकी 
को सिफे गजसुकुमार के हो पालन-पोषण का अवसर मिला 
था; अतएव वह उन पर प्राण देती थी । 


दोनों भाई एक द्ाथी पर आरूह होकर भगवान्‌ के दशनार्थ 
चले । उस समय दोनों द्वारिकावासियों के लिए मोहनगारे थे, 
मगर उन दोनों के लिए भगव्रान्‌ नेमिनाथ मोहनगारे थे । मार्गे 
में उन्हें एक सुन्दरी, सवगुणसम्पन्न और रूप-('गार की खानि, 
ए% कन्या दिखाई दी । उसे देवकन्या, नागकन्या या अप्सरा की 
डपमा भले ही दी जाय, मगर वह इन सब डपमाओं को जीतने 
वाली थी । वह अपनी सहेलियों के साथ अपने महल पर गेंद 
खेल रही थी । 

गेंद खेलने का रहस्य क्या है और उसकी आध्यात्तमिक संगति 
किस प्रकार है, इसका वर्णन गन्‍्धों में करोब दो-अढ़ाई हजार 
श्लोकों में किया गया दै। यहाँ इतना द्वो कहना पयौप्त होगा कि 
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'उस कन्या के गेंद खेलने में अत्यन्त गूढ़ू रहस्य छिपा हुआ था | 


कन्या का नाम सोमा थां। वह सोमल नामक ब्राह्मण की 
पुत्री थी। जैसा उसका नाम बेसे ही उसमें गुण थे। उसका 
'सौम्य वदन ७सके नाम की यथार्थता प्रमाणित करता था। 


श्रीकृष्णजी ने उस कन्या को देखा और उसे गजसुकुमार 
के योग्य पाया। उन्होंने कन्या के पिता के पास गजसुकुमार के. 
लिए कन्या की मैंगनी करने अपना आदमी भेजा । 


जब कृष्णुजी की उस कन्या पर दृष्टि पड़ी तो गजसुकुमार 
ने भी ससे देखा ही होगा । ऋष्णजी का अपने भ्रृत्य से जो 
वात्तोलाप हुआ उसे भी गजसुकुमार ने सुना होगा । आजकल 
छोटे-छोटे बालकों को सगाई-संबंध में बाँध कर, चाहे वे उसः 
संबंध में कुछ भी न जानते हों तब भी, उनके माता-पिता उन्हें 
लब्जित कर करके दाम्पत्य संबंधी कुछ भावना उनमें उत्पन्न कर 
देते हैं । फिर गजसुकुमार युवक हैं. और सोमा युवती है । सोमा 
को भले ही इस नूतन संबंध की चचो का पता न चला दो, परन्तु 
गजसुकुमार सोमा का रूपलावण्य भी देख चुके हैं. ओर 
उसके साथ श्रपने विवाह की चर्चा भी सुन चुके हैं ।इस विषय 
में युवक के हृदय में जो भावना होती है, उससे यह सहज दी 
जाना जा सकता है कि गजसुझुमार ने सोमा को किस दृष्टि से 
देखा होगा। उस समय गजसुकुमार को वहद्द सुन्द्री युवती 
कितनी मोहनगारी प्रतीत हुई होगी, यद्द अनुमान करना कठिन 
नहीं है; क्‍योंकि उस समय तक गजसुकुमार का चित्त संसार के 
अन्य युवकों की द्वी तरह था। उसमें वेराग्य की कोई बात नहीं 
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थी । उस समय गजसुकुमार यदि विरक्त होते तो भहाराज़ 
ओरीकृष्ण उनके विवाह के.लिए कन्या की मैंगनी न करते या 
गजसुकुमार स्वयं किसी बहाने से उन्हें रोक देते । मगर वास्तव 
में उस समय उनके हृदय में विरक्ति उत्पन्न नहीं हुई थी। वे 
नवयुवक भी थे । इस स्थिति में उन्हें वह कन्या मोददनगारी मालूम 


हुई होगी । 


क्ष्णजी के आदमी ने सोमल के पार जाकर कन्या की 
याचना की | सोमल ने सहष याचना स्वीकार की। कन्या 
ऋष्णजी के कुँवारे अन्तःपुर में पहुँचा दी गई । 


श्रीकृष्णणी और गजसुकुमार आगे बढ़े । जब भगवान्‌ के 
समीप पहुँचने को हुए तो दोनों दवाथी से नीचे उतर गये । 

भक्ति में सम्मान का पहला स्थान है । जो जिसका भक्त है 
वह उसका सम्मान अवश्य करेगा। सम्मान करने के लिए 
बिनमश्रता की आवश्यकता है । और विनम्रता अहंकार का त्त्याग 
करने से श्राती दै। उद्धत वेषभूषा और अलंकारों का त्याग 
करना भी अहंकार के त्याग का ही अंग है। इन सब का त्त्याग 
करके भगवान्‌ के पास जाना भक्त का कत्तैग्य है। कष्णजी ने 
इन सब वश्षतुओं का तथा छंत्र-चामर आदि का त्याग किया और 
फिर भगवान्‌ के चरणारविन्द की सेवा में उपस्थित हुए । गज- 
खुकुमार आगे-आगे और श्रीकृष्णजी पीछे-पीछे चले । 


श्रीकृष्णणी ने और गजसुकुमार ने एक तो सोमा कन्या को 
देखा था और एक भगवान्‌ नेमिनाथ को देख रहे हैं । यद्यपि 
अगबना स्वयं बीतराग हैं और उनकी मुख-सुद्रा से वीवराग भाव 
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टपकता है, तथापि न जाने लेयापिसें जान हमें केसी अलौकिक मोदिनी दे कि 
उन्होंने मोहन ( कृष्णजी ) को भी मोह्द लिया । गजसुकुमार भी 
उनकी रागहीन मुद्रा देख कर आत्म-विस्मृत हो रहे । 


भगवान्‌ नेमिनाथ वीतराग हैं, किन्तु अनुपम रूपश्री से 

सम्पन्त भी हैं | उनके रूप के आगे संसार के समस्त सुरूप भी 
विरूप से प्रतीत होने लगते हैं | उनके श्वास के सौरभ में जगत्‌ 
की श्रन्य सुगंध विलुप्त हो जाती है । उनकी अलौकिक आभा के 
श्रागे विश्व के तेज फीके पड़ जाते हैं | उनके मुख की सौम्यता. 
चन्द्रमा का उपद्दास-सा करती है। और सब जाने दीजिए, 
भगवान्‌ के चरणों में भाक्ति से नम्न इन्द्र जब मस्तक मुझाता है, 
तब भगवान्‌ के नखों की उप्रतर दीप्रि से इन्द्र के मुकुट की 
देदीप्यमान मद्दध्य मशियों को भी चमक बढ़ जाती है। 


इस असीम तेत् और सोन्दय का कारण भगवान्‌ का 
आ्राध्यात्मिक प्रभाव है । जिसकी आत्मा में तेज नहीं है, उसके 
शरीर में बैसी दीप्रि होना श्रसंभव है। आत्मा का तेज हो भगवान 
के शरीर में से फूट पड़ता है । 


आप लोगों ने केवल पुदूगलों में सौन्दर्य की कल्पना कर 
रक्खी है। आपकी धारणा यह बन गई है कि सुन्दरता केवल 
तेल, साबुन, उज्ज्वल बस्त्रों एवं अलंकारों में है । परन्तु यह्‌ 
धारणा श्रान्त है । तेल, साबुन और गहने-कपड़े कुरूपता के 
आवरण हैं! भीतरी कुरूपता को छिपाने के लिए इन सब चीज़ों 
का उपयोग किया जाता है और अपने आपको सुन्दर प्रकट 
करने की घेष्टा की जाती द्दे। जो स्वयं लाल है उस पर छाछ 
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रंग चढ़ाने की क्या आवश्यकता दे ? जो स्वयं सुन्दर हे उस पर 
अलंकारों का घोक लादने की क्या जरूरत है ९ शास्त्र-विरद्ध' 
आइद्दार-विहार करके और जिह्ला-लोछुप्ता के वशीभूत होकर 
लोग पहले तो अपने स्वास्थ्य का सत्यानाश करते हैं, वीय॑-रक्षा 
करके शरीर को तेजस्वी बनाने का ख्याल नहों करते और जब 
शरीर दुबेल तथा चेहरा निष्प्रभ बन जाता है तो उसके आच्छा- 
दन के लिए तेल-साबुन आदि का श्रयोग करते हैं। परन्तु इस 
प्रकार के आचरण से वास्तविक सौन्दय की वृद्धि नदीं दो सकती । 


जिसके चेहरे पर त्रह्मचय का तेज अठखेलियाँ करता दे डसे 
पाउडर लगाने की आवश्यकता नहीं होती | जिसके शरीर के 
ंग-प्रत्यंग से आत्म-तेज फूट पड़ता हो उसे अलंकारों को 
अपेक्षा नहीं रहती । सच पूछो तो सुन्द्रता-बधेन के लिए प्रयुक्त 
किये जाने वाले ऊपरी पदाथे आन्तरिक्र तेज की दरिद्रता को 
सूचित करते हैं और सौन्दर्य-विषयक सम्यग्झान के अभाव के 
परिचायक हैं । 


श्रीकृष्ण महाराज और गजसुकुमार, भगवान्‌ अरिष्टनेमि के 
दर्शन करके मुग्ध हो गये । उन्हें मुग्ध करने बाली वस्तु क्या 
थी ? भगवान्‌ का अनोखा आत्तमिक त्तेज और उनकी मुख-मुद्रा 
पर प्रतित्रिम्बित होने वाढी श्रान्तरिक सोमता ही ने उन्हें मोहित 
कर लिया था | 


प्रश्न होता है कि क्‍या परमेश्वर हमारे हृदय को मोहित 
करने वाला दै ९ क्‍या उसमें दमारे हृदय को आकर्षित करने की 
शक्ति है ? इसका उत्तर यह दे कि परमात्मा में ऐस! शक्ति 
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श्रवश्य है, यदि तुम्हारे हृदय में दख्की श्रभिलाषा दो | यदि 
परमात्मा के प्रति तुम्दारे हृदय में सदूभावना दे तो तुम्हारा हृदय 
उसकी ओर आकृष्ट होगा द्वी । 

सूर्य सबेत्र दिखाई देता है | उसके दो ने में सी भी प्रकार 
का सन्देह्द नहीं किया जा सकता | लेकिन सूर्य की किरणों कांच के 
टुकड़े पर पड़ कर जैसी चमक देती हैं वैसी चमक किसी ठीकरी 
पर पड़ कर नहीं देतीं। फिर भो कांच की भाँति ठीकरी पर 
चमक न देने पर भो सूर्य में किसी प्रकार का भेद नहीं द्वोवा । 
वह तो सर्वत्र एक रूप से ही अपना प्रकाश फैलाता है । 

लोगों में साम्प्रदायिक भेदभाव इतना अधिक | सा हुआ है 
कि उसने क॒दाप्रह् का रूप धारण कर लिया है। इसखे भक्ति का 
हास हो रहा है | बहुत-से लोग सम्प्रदाय या पंथ के नाम पर 
लड़ कर खून-खराबी करने में आनन्द मानते हैं | संसार का 
कोई भी पंथ इस प्रकार के आचर शु का विधान नहीं करत! । यही 
नहीं वरन्‌ एक या दूसरे रूप में सभी पंथ इसका विरोध करते हैं । 
अगर लोग अपने-अपने सम्प्रदाय की सुशिक्षाओं पर ही ध्यान दें 
तब भी उन्हें विदित हो जायगा कि वे भपने सम्प्रदाय की रक्षा 
के लिए जो व्यवद्वार दुरामनिवेश के घश होकर करते हैं, दससे 
सम्प्रदाय की रक्षा नहीं होती, किन्तु उसका अपमान होता है, 
उसकी जड़ खोखली बनती है । इस प्रकार वे अपने द्वी सम्प्रदाय 
के शत्रु बनते हैं। ऐसे लोग अपने पंथ की प्रतिष्ठा कलंकित 
करते हैं । 

सत्य सत्र एक है | बहू देश और काल की सीमाश्रों से 
परे है । संसार के सभी सम्प्रदाय उसी सत्य को अहण करने का 


मोहनगारो ] जवाहर-किरणावछोी : द्वितीय भाग [ १३७ 


हा अत तब आज जज अल जब चल लकी कफ पनपनकक कर कक न क फ के लीक कल की थक जी की आओ आय लक इ लन 


प्रयास करते हैं । यही कारण दे कि सब सम्प्रदायों में मूल बात 
( अहिंसा ) को सवश्रेष्ठ स्थान मिला है, तथा अन्य मौलिक बातों 
में भी समानता है। कौन सम्प्रदाय ऐसा है जो पारस्परिक अआातृ- 
भाव का निषेध करता है ९ किस पंथ में विधर्मी के प्रति सौजन्य- 
पूर्ण व्यवहार करने का विरोध किया गया है ? फिर भी लोगों 
की प्रकृति में ऐसी बुराइयाँ आ घुसी हैं, उनके हृदय इतने संकीणो 
एवं शंकाशील द्वो गये हैं कि अच्छो वस्तु भो बुरी नजर आती 
है । अतएव जब तक प्रकृति में परिवत्तन नहीं होता, अन्तःकरण 
में निमेलता नहीं आती, तब तक घमं और इश्वर के सच्चे और 
गूढ़तम रहस्यों का पता नहीं चल सकता । 





मित्रो | जो निगूदृतर तत्त्व तुम्दारी बुद्धि से परे है, और 
जिस तक तुम्दारी पहुँच नहीं हो पाती, उसे अगर न भी जान 
सको; तब भी इतना तो समझ लो कि जो वस्त्र मलिन है और 
सल्िन दिखाई दे रद्दा है, उसे स्वच्छ ऋर लेने में क्या हज है ९ 
ऐसा समझ कर अगर आप अपने अन्त:करण को निर्मल बना लें 
तो आपका अन्तःकरण एक प्रकार के अद्भुत प्रकाश से 
देदीप्यम्नान होने लगेगा और तब इश्वर का प्रकाश भी प्राप्त हो 
जायगा ! 


सर्वप्रथम यह देखने की भावश्यकता दे कि हम किस जगद्द 
भूल करते हैं, किस स्थान पर हमारा सच्चा मार्ग हम से छूट 
जाता है और हम विपथगामी बनते हैं ९ मेरे विचार में सबसे 
पहछी भूल तब होती है जब कोई भलुष्य बुरा काम 
करता हैं लेकिन उसे बुरा न समझ कर अच्छा सममता है। 
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भुल को भूल समझ लेने से वह इतनी भयंकर नहीं रहती । 
मगर जब भूल, भूल ही नहीं मालठम होती, तब भलों की परम्परा 
चल पड़ती है और भल करने वाढा उसका परिमाजन करने को 
ओर भी ध्यान नहीं देता । इसी कारण संसार चक्कर में पड़ कर 
अपने अन्तर को मलीन बनाये हुए है। लोग अन्तःकरण की 
मलीनता शअ्रपनी आँखों से देखना चाहते हैं. परन्तु आँखों से वह 
दीखती नहीं है । अतएव प्रत्येक वस्तु को पकड़-पकड़ कर देखो 
और प्रत्येक भावना की जाँच करो कि इसले अन्तःकरण मलीन 
बनेगा या निर्मल होगा ? उदाहरण के लिए खादी को द्वी लीजिए । 
बिलायती वस्त्र और शुद्ध खादी में से आप किसे पवित्र समर. 
रहे हैं ? मन की बात बताओ ! 


“बिलायती को !! 


क्योंकि वह मुछायम, साफ़ और चमड़ी को सुख देने वाला 
है । वहू अकड़ कर चलने में भी बहुत सद्दायता देता है ! इसके 
अतिरिक्त अपना बढ़्प्पन प्रकट करने की अभिलाषा सभी को 
रहती है । बढ़ा बनाने का साधन या तो बविलायती वस्त्र है या 
आभूषण । लोग बड़प्पत के काम तो करना नहीं चाहते, मगर 
बड़प्पन चाद्दते हैं । बड़प्पन चाहने के लिए जितना प्रयत्न करते 
हैं. उतना प्रयत्न बड़े बनने के लिए नहीं करते । वास्तव में बड़प्पन 
हो था न हो, मगर दूसरों को हमारा बढ़प्पनत दिखना चाहिए । 
इस इच्छा से प्रेरित होकर लोग बढ़प्पन दिखाने के लिए तुच्छता 
के काम करते हैं । आभूषणों से लदना और विलायती बस्तर पह- 
नना इसी दुर्भावना के फल हैं। इसी प्रकार की दुभोवना 
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श्रपवित्र वस्तुओं की ओर आकर्षित करती है । बढ़प्पन न होने पर 
भी बड्प्पन दिखाने की कुत्सित चाल ने संसार में बेहद ढोंग 
फेलाया है । बताइए, किसी भी मज़हब, किसी भी पंथ का यह 

' सिद्धान्त है कि बड़प्पन पैदा कर ने के लिए तो काम न करना, 
फिर भी दूसरों को बड़प्पन जताने के लिए ढोंग रचना ? इसके 
लिए अपवितन्न पदार्थों का उपयोग करना ? वास्तव में कोई भी 
सम्प्रदाय इस ढोंग का समर्थन नदीं करता । 











कल अताउटला शाद्द बुखारी साहब ने यहाँ अ्रपप लोगों से 
कहा था कि कई लोग कांग्रेस में सम्मिलित होकर ऊँचे पद पाने 
को इच्छा करते हैं, परन्तु सेवा करने की इच्छा नहीं करते | यह्द 
एक मूलभूत खराबी है। उचित तो यह है कि लोग कांग्रेस में 
केवल सेवा-भाव से प्ररित होकर जाएँ और जो सेवा उन्हें 
सिपुर्द की जाय उसे प्रसन्नतापूवंक बजाए | प्रत्येक कांग्रेसी की 
यही भावना द्वोनी चाहिए कि में अपने हिस्से की सेवा करके 
अपने भाइयों के ऋण से मुक्त हो सकू और परमात्मा के सामने 
खड़ा हीने योग्य बन सकूं । 


इस प्रकार की और भी अनेक भूलें द्ोती हैं । सुना है-- 
देहडी के चाँद्नी चौक बाजार के व्यापारियों ने कांभेस के 
अधिकारियों को लिखा है कि हमारे विदेशी कपड़े पर ही धरना 
दिया जाता है, सो स्वराब्य मिलने पर क्‍या हम ही गवनेर बनाये 
जाएँगे ९? अगर यद्दध सच हो तो कहना चाहिए कि लोग सभी 
जगह बनियापन से काम लेते हैं। इस प्रकार बनियाई से कासः 
लेने बाले लोग परमात्मा का पता कैसे पा सकते हैं ९ 
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:, ऊपर-ऊपर से मेन्चेस्टर का वस्त्र भला माद्धम द्वोता है, 
मगर वह तभी तक भला है जब तक तुम्हारे दिल में अपने 
"देशवासियों के प्रति प्रेम नहीं है। जिस दिन अपने गरीब देश- 
भाइयों के प्रति अन्त:झरण में करुणा उदित होगी, कफ्तव्य-बुद्धि 
जागृत होगी, उस दिन तुम्हें उस कपड़े से घृणा होने लगेगी | उस 
दिन कद्दोंगे - में फटे-पुराने कपड़े से तन ढैंक लूंगा, पर अपवित्र 
विढायती बस्त्रों को हाथ न लगाऊँगा। बिलायती वस्त्रों का 
पहनना कैसा है, यह बात एक उदाहरण देकर सममाना चाहता हूँ । 

एक ओर पांडव-कुल की लक्ष्मी और कौरवों के कुल की 
'प्रतिष्ठा--द्रौपदी खड़ी है और दूसरी ओर कुलांगार दुश्शासन 
खड़ा है । दुश्शासन द्रौपदी का एक मात्र बस्त्र खींचना चाहता 
है और उसे नग्न कर देना चाहता है । अगर यह घटना आपके 
सामने हो तो आप दुश्शासन को घिकारेंगे या नहीं ९ 

“अवश्य घिककारेंगे ! 

देवर अपनी भौजाई को भरी सभा में नग्न करना चाहता 
है; लेकिन दैवयोग से या धमम के प्रताप से दुइशासन उसमें सफल 
नहीं होता | वह बस्ध॒ खींचता जाता है, फिर भी द्रौपदी नभ् न हो 

की । उसके शरीर से एक से एक सुन्दर वस्त्र उतरते रहे । 


द्रौपदी के शरीर से दुश्शासन ने जो कपड़े खींचे हैं, जो 
दिव्य अम्बर हैं और अत्यन्त सुन्दर हैं, वे बस्ल आपछो दिये 
जावे और उनसे आपके योग्य बस्र बन सकते हों, तो आप उन्हें 
लेंगे या नहीं ९ 


नहीं ॥ हर 
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चाहे जेन-कथा में देखो, चाहे महाभारत में, जिसे घंम 
पर विश्वास है उसके लिए ऐसा होना संभव नहीं है । 


आपकी आँखों के आगे आपकी भौजाई की ऐसी दुर्गति की 
जाती हो, आप देख रहे हों, तो आपका खून जोश खाएगा 
या नहीं ? 

अवश्य-अवश्य !' 

लेकिन अगर आप यह सोचने लगें कि भौजाई नंगी होती 
है तो हो ! इससे दमें क्या ९ हमें तो अनायास ही सुन्दर कपड़ा 
मिल रहा है । किसी प्रकार का आरंभ नहीं करना पड़ता ! 
ओर ऐसा सोच कर कपड़ा ले लें तो क्या कोई दोष लगेगा ९ 

“हाँ ! ! 

ऐसा पाप-वस्म पहनना आपको शोभा देगा ? 

नहीं !! 

इस समय द्रौपदी और दुश्शासन सामने नहीं हैं, इसी से 
आप हाँ? और “नाहीं! कर रहे हैं । द्रौपरी के इस उदाहरण के 
विषय में कई लोग संदेह भो कर सकते हैं और कई लोग इसे 
ऐतिहासिक घटना नहीं मानते | लेकिन इसी प्रकार का दूसरा 

हरण में आपके सामने उपस्थित करता हूँ, जिसे मानने से 

कोई इन्कार नद्दीं कर सकता | 

इस भारतभमसि को आप द्रौपदी समभे । यह आारतभमि 


क्या हिन्दू, क्या मुसलमान, क्‍या सिक्ख और क्या ईसाई, जो भी 
यहाँ उत्पन्न इश्ा है, सभी की श्रपनी है । सभी इसमें रहते हैं 
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ओर इसी के अन्न-जल से अपना पोषश पाते हैं। इस जाय- 
भूमि में हिन्दू यदि लाखों-करोड़ों वर्षों से रहते होंगे या इससे 
भी पहले से निवास करते होंगे तो मुसलमानों को भी सेंकड़ों 
बे हो गये हैं | मुसलमानों ने भारत को अपना ही देश माना 
था। थे यदाँ के शासऋ थे, मगर यहाँ की घन-दौलत अरब या 
इंरान नहीं ले गये थे । 

अलबत्ता, बाद में ऐसे प्रयल्ल अवश्य किये गये हैं, जिनसे 
हिन्दू और मुसलमानों में फूट पेदां हो जाय | कुछ स्वार्थप्रिय 
लोगों ने ऐसे इतिहास का नि्मौण किया है जिसे पढ़कर भारत- 
माता के दोनों बच्चे आपस में लड़, मरें और एक दूसरे से 
चूणा करें। उन्होंने इसी में अपनी भलाई सोची है | इसके बिना 
उनका स्वार्थ सिद्ध नहीं दो सकता । वे भली-भमाँति सममते हैं 
कि जिस दिन हिन्दू और मुसलमान आपस में मिलकर एक द्वो 
जाएं गे, दोनों भाई-भाई की भाँति शांति और प्रेम से रहने लगेंगे 
उस दिन उनकी गुज़र न होगी ! इस स्वार्थ-भावना के कारण 
मिथ्या इतिहास रच-रचा कर बचपन से ही भारत के निवासियों 
में कठुता उत्पन्न करने का प्रयत्न किया गया है । यदि ऐसे इति- 
द्वास का बहिष्कार किया जाय तो शीघ्र ही भारतीय एक दूसरे 
पर विश्वास करने लगेंगे और साम्प्रदायिक दुभोवता निकल 
जायगी । उध्च अवस्था में राष्ट्रीय भावना उत्पन्न होगी, पुष्ट होगी 
ओर तब लोगों की आँखें खुलेंगी । उन्हें साफ़ दिखाई देगा कि 
इमें कितना धोखा दिया गया है, केस आँधेरे में रक्खा गया हे 
और अब हमारा कया ककत्तेव्य है ९ 

तात्पये यह हे कि भारत-भूमि सभी भारतवासियों की 
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अपनी है। सभी इसे अपनी मानते हैं. या सभी को मानना 
चाहिए । सभी सम्प्रदाय वालों के स्वार्थ एक साथ सम्बद्ध हैं । 
सभी की बुराई-मलाई एक द्वी ढोरे से बँँघी है । सभी एक नाव 
पर सवार हैं। नाव डूबी तो सभी साथ डूबेंगे, तिरंगे तो समी 
साथ विरेंगे। तात्पयं यह है कि सभी देशवासियों का राष्ट्रीय 
द्वित सम्मिलित है । 


हाँ, तो यद भारतभूमि द्रौपदी है । इसका वैभव, इसकी 
उत्तमता आदि सभी बातें अवर्णनीय हैं । जिन्होंने देश-देश के 
आक्ृतिक सोन्दर्य आदि का अवलोकन किया है, उनका कथन है' 
कि भारत के समान दूसरा देश नहीं है। दूसरे देशों में गंगा 
अओऔऔर यमुना सरीखी लाभदायक नदियाँ और हिमालय जैछ 
विशाल और गगनचुम्बी पर्वत नहीं हैं। बड़े-बढ़े महात्मा, 
ऋषि-मुनि, बढ़े-पढ़े दाशंनिर और बड़े-बड़े विद्वान जैस और 
जितने भारत में हुए हैं, वैसे अन्यत्र नहीं हुए | यह देश शस्त्र- 
अल से परास्त नहीं हो सकता था, इसलिए इस देश के ब्त्रों 
का श्रपद्ट रण किया गया, जिससे वह पराजित हो जाय ! 


बस्त्र छीनने के लिए भारतीयों पर कैसे-कैसे अत्याचार 
किये गये दें, यह इतिद्दास से प्रकट दै । बस्त्रों का अपहरण 
करने के छिए भारतीय कारीगरों के अँगूठे कटवाए गये और 
उन्हें तरह-तरह से घोखा दिया गया | इस श्रकार के श्रनुचित 
और घृणित उपायों से यहाँ के वस्त्र छोने गये श्र ज़बदंस्ती 
दूसरे देशों का कपड़ा यहाँ वाछों के गले मढ़ा गया है । 


इस प्रकार विदेशी 'दुःशासन' ने भारतभूमि रूपी द्रौपदी 
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को नंगी करने के लिये अनेक उपाय किये | लेकिन यहाँ तपस्या 
का. न. जाने कितना और कैसा तेज है, जिसके प्रभाव से वह 
नग्न नहा हो सकी । 

कपड़ा बनाने की सामग्री कहीं बाहर विदेश से मैँँगाने की 
जरूरत नहीं है | चखी, कपास, धुनकने का साधन, कपड़ा बुनने 
को शिक्षा, सभी कुछ यहाँ विद्यमान है । क्या किसी चोज के 
लिए भारतीयों को दूसरों का मुँह ताकने की ज़रूरत है ९ 

हीं |! 

पहले वाली समस्त शक्ति और योग्यता भारत में विद्यमान 
है। वह दबा दी गई है, पर कहीं इली नहीं गई दे । 


विदेशी रूपी दुःशासन (अथवा कुशासन) भारतो रूपी पांडब्रों 
को लक्ष्मी-द्रोपदी को नंगी तो करता चाहते थे, परन्तु वह 
अपनी तपस्या के प्रताप से नंगी नहीं हुई । इतने में दं/ भारतीय 
रूपी पाण्डव सचेत हो गये । वे समझ गये कि विदेशी दुःशासन 
हमारी माठ्भूमि को एक प्रकार से नहीं, अनेक उपायों से नंगो 
करना चाहते हैं । उन्होंने उसके वस्त्र का द्वी अपहरण नहीं किया 
है, अपितु वस्त्र के साथ ही हमें बेभान करने के लिए कॉलर, 
नेकटाई, चाय, बिस्कुट, शराब आदि अनेक ख़राब-खराब चीजें 
भी हमारे सामने प्रस्तुत की हैं। इनकी बदौलत भी भारत नंगा. 
ओर दुःखी दो रहा दे । 

बूढ़ा भारत गये के साथ कहता है--'मैं आय प्रजा का 
जनक, पुरातन गोरब-गरिमा से मंद्वित देश हूँ। मुझे नंगा बनाने 
की विदेशियों ने कितनी ही चेष्टाएँ क्‍यों न की हों, मेरे बृहत्‌ 








मोहनगारो ]_ जवाहर-किरणाबलछी : द्वितीय भाण [ एधश 








भंडार में से विदेशी कितनी ही सम्पत्ति क्‍यों न छूट ले गये हों, 
फिर भी मैं सदा के छिए दरिद्र और नंगा नहीं हुआ हूँ | केवल 
दस बर्ष तक ही अगर हमारे यहाँ की गौएँ न मारी जायें, मेरा, 
कच्चा माल बाहर भेजकर पका माल बाहर से न मैंगाया जावे, 
तो मैं फिर वही सुबशकाल का भारत बन जाडूँगा ! में शीघ्र ही 
संसार के समुन्नत से समुन्नत किसी भी देश की तिस्पर्धा में. 
थाजोी मार दूंगा | 

विदेशियों ने बुरे वस्त्र देकर आपको शौकोन बनाया और इस, 
प्रकार भारत भूमि को वे नंगी कर रहे हैं। यद् सब आपकी 
आँखों के आगे हो रहा है । क्‍या यह भाभी को नंगी करते देखने. 
के समान नहीं है ? फिर इन कपड़ों को, जो तुम्हारी भारतमाता 
को नग्न करने के लिए खींचे गये हैं, पहनना भाभी को नप्न 
करने के लिए खींचे गये कपड़ों को पहनना नहीं है ९ कौन 
मनस्वी और तेजस्वी १रुष इसे सहन कर सकता है ९ 

कल बुखारी साहब ने मुसलमानों से क॒द्दा था-'विलायती 
कपड़े पहनना सूअर की खाल के समान है ।? में आप से क्या. 
कहूँ ९ क्‍या में यह कहूँ कि बिलायती चस्त्र पहनना गाय की खाल: 
पहनने के समान है ? मरी हुई गाय की खाल तो फिर भी पैरों 
में पहनी जाती है, इसलिए क्या यह कहूँ कि विलायती वल्च पह- 
नना जिंदा गाय की खींची हुईं खाल पहनने के समान है ९ जिन 
वल्लों को बदौलत दजारों-लाखों मनुष्य ओर प्राणी भूखे मरते 
हैं और जिनके लिए अनगिनत पंचेन्द्रिय पशुओं का कत्कछ 
होता है और उन की चर्बी निकाछी जाती है, उनहे विषय में 
अगर कोई यह बात कहता है तो क्‍या अनुचित है? दोष 

१० दि. जी. 


मा रा की आप आज जय भरी जा 
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जि न या का कम 


दृष्टि से और अपने रूढ़ संस्कारों से ऊँचे उठकर विचार करोगे 
तो आपको स्वयं मालूम हो जायगा कि सत्य क्या हैं ९ आप 
इन बस्त्रों की वास्तविश्वता पर विचार करो तो मद्दाहिंसा बन्द 
हो सकती है | मगर आप तो मूल को भल कर डालियों की 
ओर देखते हैं। जड़ में जल न सींच कर पत्तों पर पानी छिड्- 
कना चाहते हैं ! 

भारत के निवासी एक दूसरे को भाई सममें, सब सब से 
प्रेमपूर्ण व्यवद्दार करें, अपने आप को एक ही देश का निवासी 
सानें, और सली भाँति समझ लें कि मज़हब हमें आपस में लड़ना 
नहीं सिखाता--मेलजोल से रद्दना सिखाता है, तो भारत के दिन 
फिरने में विलम्ब नहीं लग सझृता । श्रभीष्ट बस्तु प्राप्त होते 
फिर क्या देर लगेगी ? 

भारत के दुर्दैद से आज हिन्दू और म्रुसलमान एक दूसरे 
पर सन्देद्द करते हैं । एक को दूसरे पर विश्वास नहीं है। यही 
सब बुराश्यों का मूल दे। श्रगर संदेह त्याग कर सब लोग 
सेवाभाव को अपनाबे तो देश का कल्याण होगा और देश के 
कल्याण का अर्थ है देशशसियों को शान्ति और साता पहुँचाना । 

में यह कष्ट रहा था कि क्‍या परमाश्मा 'मोहनगारों” है ९ 
इसका उत्तर यह है कि--हाँ, परमात्मा मोहनगारों हे। उसमें 
अनोखा आकर्षण है । उसके श्राकषंण के आगे दुनिया का कोई 
भी आकर्षण टिक नहीं सकता ।उसके प्रति जब प्रेम उत्पन्न होता 
है तो उस प्रेम की शक्ति से भक्त छोग अपने सिर पर आग की 
ज्वाला जलती रहने पर भी मुस्किरातेर ते , रोते नहीं हैं- 
न उद्विप्न द्वोते हैं । गजसुकुमार मुनि में उन्हीं के प्रेम की शक्ति 
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थी। आप भो उन्हीं महापुरुषों की घर्मसंतान हैं, पर आप में 
इतनी भी हृढ़ता नहीं दिखाई देती कि पापमय वस्त्रों का भी परि- 


स्थाग कर सके। 
इतनी-सी रृदता भी न होने का मूल कारण दै परमात्मा के 


प्रति प्रेम न होना । आपने अभी ईश्वर को नहीं पहचाना है । में 
पूडया हूँ, अगर आप मिल के वस्त्र पहनना छोड़कर शुद्ध खदर 
घारण करें तो परमात्मा नाराज़ द्ोगा ? आप अपनो स्थिति पर 
इस प्रकार गंभीरता से गहरा विचार करें, अपने हृदय को सुदृढ़ 
बनावें, तो आपको मालूम होगा छि परमात्मा कितना सोहनगारो 
है ! परमात्मा का मोहनगारो रूप त्यागियों को नज़र आता है । 
वह भोगियों को दिखाई नहीं देता । अतएवं त्याग को अपनाभो | 
मैं अभी यह नहीं कददना चाहता कि सब लोग मेरी तरह फद्दीरो 
बाना पहन कर अनगार भिक्षु बन जाओ । यद्यपि भारत का पुरा- 
तन आदर्श यही है और परमात्मा का सानिध्य इसी से प्राप्त दोता 
है | फिर भी में यहो कहना चाहता हूँ कि आप जितना शक्‍य 
दो, उतना त्याग करो | इस पथ पर चलना आरंभ करो | त्याग 
के बिना न यह लोक सुधरता है, न परलोक सुघरता है | सूक्ष्म 
पापों का त्याग नहीं कर सको, तो भी महापाप का तो अवश्य 
स्थाग करो | ऐसा करोगे तो तुम्दारा ही कस्याण होगा ।# 

मद्ावीर-भवन, 

देंहली 

ता० १८-<८-४२,. 

#पूज्यश्नी के प्रवचन के पश्चात्‌ भ्रोयुत्‌ अताउल्छा शाह बुखारी ने 
कगभग जाघ घंटे भाषण किया। बुखारों साइब ने पूज्पश्री के प्रवचन की 
झुक्त-कंठ से प्रशंसा करते हुए विदेशों वस्चों के त्याग पर बछ दिया। 








मानकीय दया 





ह ए 
प्राथना 
जीव रे ! तू पाश्व जिनेश्वर बन्द ॥# 


बल 





यहाँ श्रीपार्थनाथ भगवान्‌ की प्रार्थना की गई है । जीवन 
की कला को विकसित करने के लिए ईश्वर की प्रार्थना एक सफल 
साधन है । अगर आठ पहर--दिनिरात ईश्वर की प्राथेना हृदय 
में चलती रहे तो संसार दुःखप्रद नहीं दो सकता | यही नहीं, 
संसार के दुःख आत्म-जायृति के निमित्त बन कर कहेंगे- 
आत्मन्‌, तू अपने घर में क्‍यों नहीं चला जाता ९ इस मभ्मकट 
में काहे को पड़ा दे ? प्राथेना करने वाले को संसार के दुःख किस 
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प्रकार जागृत कर देते हैं, यह बात प्राथेना करने वाला द्वी जानता 
है।जो मनुष्य संसार के प्रपंचों में दही रचापचा है, उसे यह 
'तथ्य मालूम नहीं हो सकता | 


कल मैंने आपको शास्त्र-श्रवश कराया था। आपने उस पर 
अनन किया है ? जो वस्तु बिना कीमत चुकाये भिलती हे वह या 
तो निकम्मी सममी जाती है या ऐसी समम्की जाती है कि जिसका 
मूल्य दी नहीं हो सकता। जो उसे अनमोल सममेगा, वह उसके 
“लिए अपना वन, मन, धन देने के लिए तेयार हो जायगा । जो 
चीज़ निकम्मी समझी जाती है उसे कोई अपने पांस क्‍यों रखने 
छगा ( अगर बिना मोल की वस्तु निकम्मी न समझी जाय तो 
उसका महत्व अत्यधिक होता है । बिना सोल दिये, अचानक 
मिला हुआ द्वीरा क्‍या निकम्सा होता है १ नहीं। इस प्रकार 
जिसे द्वीरा मिलता है वह उसे अत्यन्त अनुराग की दृष्टि से 
देखता है और उसके मूल्य को सममने के लिए लालायित 
गहता है | 


ज्ञानी के वचनों के लिए कोमत नहीं चुकानी पढ़ती । तो 
क्‍या वे हीरे के समान ही अनमोल नहीं हैं ? क्‍या वे आपको 
अ्रनमोल -- अत्यन्त महत्वपूर्ण-प्रतीत नहीं द्वोते हैं ? आप ज्ञानी 
पुरुषों के बचनों को मुफ़्त मिले द्वीरे के समान समझे, तो अपने 
आत्मा से ६द्वी उन वचनों का मूल्य पूछ-पूछकर आनन्द का अनु- 
अब छिया करंगे । लेकिन साया का घेरा बढ़ा विचित्र है | माया 
के प्रभाव से मनुष्य अनमोल वस्तु को तो तुच्छ समम्क कर फेंक 
देता है और जो वास्तव में तुच्छ और निस्सार है, उसका संभ्रद्द 
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करने के लिए उत्सुक रहता है | प्रार्थना ऊे रहस्थ को समझने 
में जो असमर्थता है, उसका यह प्रबछू कारण हे। 

कल भगवती सूत्र की जो बात कही थी उसका झापको' 
स्मरण नहीं है। पर में कहता हूँ कि कल जो बात कट्टी गई थी 
बह्दी बात आज पाश्वंनाथ भगवान की प्रार्थना में कही गई है । 

आप लोग प्रतिदिन व्याख्यान सुनते हैं । व्याख्यान आपको 
इतना सस्ता सारूम होता है कि आज जो बात व्याख्यान में 
सुनते हैं. उसे कल भूल जावे हैं । सुनी हुई बात पर बाद में 
आप प्रायः विचार नहीं करते, इस कारण उसका स्मरण नहीं 
रहता | फिर भी मुझे अपने कत्तंव्य और समाज-द्विव को दृष्टि 
में रखकर, आत्मा को दबाकर भी कुछ न कुछ कहना पढ़ता है । 
फिर भी प्रश्न द्वोता है कि लोग ऐसी अमूल्य बातों की भी कद्र 
नहीं करते, इसका कारण क्या है ९ 

मेरे मस्तक पर जो भार लदा है, उसका विचार जब करता: 
हूँ तो फंपकंपी छूटती हे । में सोचता हूँ-हे आत्मन्‌, गणघर के 
आदेश को भूलकर तू तुच्छ विचार में क्‍यों उतर पड़ा ९ आज 
सो यह दशा है कि हम समाज से प्ररणा करते हैं-'हमारी 
बात सुनो । लेकिन दम क्‍यों न ऐसा करदे, जिससे समाज हमसे 
कहे-आप हमें अपनी बात सुनाइए |” इस स्थिति पर न पहुँच 
सकने का कारण आत्मनिर्बछता है। आत्मा को इस स्थिति में 
पहुँचने में कष्ट मालूम होता है। हम जिस काम को करना- 
सोचते हैं ओर जिसमें अ्रच्छाई का अनुभव करते हैं, उस कास- 
को अपने आप नहीं कर ढालते, यद्द आत्मिक दुबेलता नहीं. तो. 
आर क्या है ९ 
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कर डालने और कह देने में बढ़ा अन्तर है | बिना तोले- 
नापे एक भी शब्द का उच्चारण न करना साघु का उत्तरदायिप्व 
है । लेकिन साधुता छठे शुणस्थान से चोदहवें गुणस्थान तक है। 
छठा गुणस्थान-प्रमाद युक्त होता है, अतएव प्रमादजन्य त्रुटि का 
हो जाना स्वाभाविक है ।साधु छट्यस्थ है, इसलिए दोष से 
सर्वेथा मुक्त नहीं दो सकता । लेकिन विद्यमान दोषों को, त्रुटियों 
को दूर करने का निरन्तर प्रयास करना चाहिए । त्रूटियाँ होना 
स्वाभाविक हो, यह समझ कर त्रुटियों में सन्‍्तोष नहीं मानना 
चादिए | इससे च्रुटियाँ बढ़तो हैं, घटती नहीं हैं । त्रुटियों को 
किसी भी अकार बढ़ने नहीं देना चाहिए । 

प्राथना में जो बात कही गई है; भगवती सूत्र में भी वही 
बात कही गई है । भगवती सूत्र में भौतम स्वामी ने भगवान्‌ से 
प्रश्न किया है:--जीव आत्मारस्भी है, परारम्भी है, उभयारम्भी 
है, या निरारम्भी है ? भगवान्‌ ने उत्तर दिया है--जीव चारों 
प्रकार के हैं। तब गौतम स्वामी ने पूछां- एक ही आत्मा 
आरभी और निरारभी--दोनों प्रकार का कैसे हे ? यह दो भेद 
क्यों हैं ? यदि यह भिन्नता है, तो स्वाभाविक है या औपाधिक 
है ९ उसके उत्तर में भगवान्‌ ने फरमाया है कि स्वरूप 
स्रे यह भिन्नता नहीं है। स्वभाव से आत्मा निरारंभी है । आत्मा 
अपनी वैभाविक परिणति में आरंभी होता है । 

यह वर्णन भगवती सूत्र का है। भगवान्‌ पाश्वेनाथ की 
प्रार्थना में बह बात कही है, जिसे शून्य शिखर कह सकते हैं । 
आपसे एक प्रश्न पूछता हूँ। आपने किसी को जितना रुपया 
दिया उतना उसने आपको लौटा दिया, तो बाकी क्‍या रहा ९ 
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ध्जुन्य !! 

पाँच रुपये दिये और पाँचों वापस आ गये | दूसरे ने दस 
रुपये दिये और दसों वापस आ गये । तो दोनों का बाकी रहा 
शुन्य बराबर है या उसमें कुछ भेद है ? 

मद है !! 

पॉच का एक शून्य होता है और दस के दो शून्य होते हैं ! 
वास्तव में पाँच के वापस आ जाने पर उतना आनन्द नहीं होता 
जितना दस के वापस आने पर होता है। यह एक ऐपी बात है 
जो गेजमर्रा के अनुभव स आप लोग भली-माँति समझ 
सकते हैं । 

कई लोग पूछते दैं--मुक्ति में सुख क्‍या है, जिसके लिए 
हम धर्म करें ? में पूछता हूँ-आपके ऊपर एक हजार का ऋण 
था। आपने वह ऋण पूर। चुका दिया | तो आपको क्‍या मिला 


“आनन्द होता हे !! ह 

आनन्द किस बात का होता दे ? खाने-पीने या भोग भोगने 
का भानन्द ऋण चुकाने से मिलता है ९ 

नहीं !! 

तो फिर क्‍या आनन्द मिला ? आपके इस अनुभव से एक 
बात यह दिद्ध होती है छि खाने-पीने आदि फे सुख से उच्चतर 
कोई सुख और है, जिसे पाने के लिए आपने एक दृज़ार रुपया 
खाने-पीने में न लगाकर ऋण अदा करने के लिए दे दिये। 
लेकिन वह सुल्ल केसा है, आप उसे कद नहीं सकते । वास्तव में 
वह सुख कहने का नहीं दै-उसे शब्दों द्वारा व्यक्त नहीं किया 
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जा सकता | जो वस्तु निखालिस अनुभव-गम्य है उसे शब्दों के 
: सांचे में ढालऋर मूत्त' रूप नहीं दिया जा सकता | आत्मा उसका 

श्रनुभव दो कर सकता है । 

आप अब तक ऋण के बोक से दबे थे | वह उतर गया। 
उप्तके उतर जाने से आप एक प्रकार का हल्कापन अनुभव करते 
हैं, एक प्रकार का संतोष आपके हृदय में घुस जाता है और निरा- 
कुलता उत्पन्न हो जाती है । आत्मा की यद्द निराकुन स्थिति 
वशणनातीत है। इसी प्रकार आत्मा पर जो ऋण चढ़ा है वह 
अगर उतर जाय तो आनन्द का अनुभव होगा या नहीं ९ उस 
अआ।नन्द को कोई कद्द नहीं सकता । ठस आनन्द का किसी-किसी 
ने निति-नेति! कद्दू कर संकेत किया है । आचाराग सूत्र में 

ह्‌है- 
तकका तसलथ न पिज्हद । 

श्रथोत-वहाँ न त्तक का प्रतेश दो सकता है, न बुद्धि का 
च्यापार द्वी होता है । 

अब अगर कोई पूछता है कि मोक्ष है यां नहीं ? तो इसका 
अ्रश्नात्मक उत्तर यह दे कि शून्य है या नहीं ९ 

म्है्‌ ! 

अगर शून्य है तो वद किस काम का है ९ अगर बह न दो 
तो काम चल सकता है या नहीं ९ 

नह्ठी !! 

मिन्रो ! दुनियादारों की खटपट छोडकर हम लोगों को इसी 
शुन्य में पहुँचना है। उस शून्य को द्वी मोक्ष या निवोण कहते 
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हैं। उसे मोक्ष कद्दो, मुक्ति कहो, या निवोश कट्दो, बढ दे शून्य 
ही | उस श॒न्य में पहुँचकर अनिवेचनीय श्रानन्द की अमर 
अनुभूति करनी हो तो अपने सिर का बोक-- अपना ऋण उतार 
कर फेंक दो | बोझ सिर पर लाद कर उस «उच्चतम स्थिति पर 
पहुँचना असंभव है । भगवान्‌ ने आत्मा पर पाँच प्रकार के 
ऋगा बताये हैं--(१) मिथ्यात्व, (२) अविरति (३) प्रमाद (४) 
कधाय और (५) योग | यह सब मिल कर १२३४५ दावेते हैं। 
अगर इन में से ए४ मिथ्यात्वत कप हो जाय तो दस हज़ार 
कम हो जाँयगे और उत्त संख्या २३४०५ हो रह जायगी | मगर 
मुश्किल तो यही दै कि मिथ्यात्व नहीं छूट रद्दा है। जो पदार्थ 
सुखदाता नहीं है, जिससे आत्मा का संबंध नहीं है, उसी को 
अआर्मा ने सुखभय मान रक्खा है। उदाहरणाथे--क्या नमक 
के बिना नहीं खाया जा सकता ९ लेकिन अभ्यास ऐसा पढ़ 
गया है कि नमक के बिना काम नहीं चल खकता | उसके बिना 
सारा भोजन नीरस और फ़रोका जान पड़ता है। 


एक बार में एक पुल पर द्वोकर जा रहा था। तब मैंने 
देखा, एक बन्दरं पुल को कोचकार में पड़े हुए फल के टुकड़े को: 
निकाल कर खा रहा था। बन्दर के सामने, कोई एक द्वाथ पर 
रोटी रकखे और दूसरे पर फल रकक्‍खे तो वह फल को ही लेगा, 
रोटी को नहीं |, जम्बूद्वीप-प्रश्ञप्ति में लिखा है कि, मनुष्य 
पहले फूल-फन्न आदि के आद्वारी थे। सच्चे मनुष्य भी बही थे। 
आज तो बिना पाँच-सात तेज मसाले वाली तरकांरी के काम 
नहीं चलता । लेकिन वास्तव में इस प्रकार का भोजन स्वाभाविक 
मानबीय भोजन नहीं है| मनुष्य की कुदरती खुराक सादी है। 
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जैसे मनुष्य प्राकृतिक भोजन त्याग कर चटपटे मसालेदार 
भोजन का आदो हो गया है उसी प्रकार आत्मा अपने स्वाभाविक 
रूप को भूल कर उज्पाधियों में पड़ा हुआ है । इस प्रकार सादगी 
रखने में दी सच्चा धर्म है। धर्म में नमक की नाँई चटपटेपन की 
गु'जाइश नहीं दै। वह तो सादगी में रहता द्वै। गौतम 
स्वामी ने इसी आधार पर प्रश्न किया था और भगवान्‌ ने उस 
प्रश्न के उत्तर में कहा है कि जीव उपाधि से आरंभो है, पर 
सरूप से अनारंभी है। आरंभ आत्मा का निज धम नहीं हे, 
मगर वह उपाधि से जकड़ा हुआ दै । 


जीव दो प्रकार का है-एक वह जो खटपट में पढ़ा है 
और दूसरा वह जो खटपट से छूटकर शुन्य में जा पहुँचा है। 


संसार के सुख-दुःख का लेनद्रेंन चलता ही रहता है। आज 

तुम जिसे कष्ट देते हो, कल वही तुम्हें कष्ट देता है । यह्‌ 

देना-लेना तब तक खत्म नद्दा दो सकता जब तक कि जीव 

शून्य में नहीं पहुँच जाता। यह देन-लेन का हिसाब क्यों 
चलता है, यह बात प्रार्थना में बताई जा चुकी दे । 
ब्हेमी भय माने यथा रे सूने घर बैताल । 


घहम का भूत कैसा लगता है, यद्द मेरे बालकपन के 
अनुभव की बात है। मेरे (सांसारिक) मामाजी की दुकान के 
वास कुछ ही दूरी पर एक सूना घर था। लोग उस सूने घर म॑ 
भूत का बास बतलाया करते थे । रात के समय उधर से निऋ-* 
लने में भय लगता था-कहीं भूत इसमें से निकल न पड़े ! 
इसलिए मैं चक्कर खाकर जाया करता था। भूत कभी देखा 
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नहीं था, फिर भी वह मरी कल्पना में बढ़ा ही सयावना था और 
'उससे मुझे भय लगता था । 


भय का वास्तविक कारण न होने पर भी बहसी भय की 
कल्पना करके भीत होदा है। उसे साधारण बस्तु भी भयंकर 
प्रतीत होने लगती है। संसारी जीव को बाहरो भूत ने हो नहीं 
न्तरिक भूत ने भी श्रम में डाल रखा हूं । यह आन्तरिक भत 
घोर अनथ का कारण बना हुआ है | मिथ्यात्व रूपी भूत ने जीव 
को ऐसा फंसा रक्‍खा है कि उसके मारे जीव संसार के भ्रम- 
जाल को अपना मान बेठा है। उसका ज्ञान विपरीत द्वो रहा 
है। अंधेरे में पढ़ी हुई रस्सी में मी साँप का भ्रम हो जाता दे । 
इस का कारण यह है कि रस्सी को रस्सी रूप में निर्णय करने के 
लिए अपेक्षित प्रकाश का वद्ाँ अभाव रद्दता है । जद्दोँ पर्यौप्त प्रकाश 
नहीं है, वहाँ श्रम हो, इसमें श्राश्व्य ही कया है ? 


जिस प्रकार अन्धकार में रस्सी भी साँप जान पड़ती है, 
'छसी प्रकार संसार के विषय में आप सोचेंगे तो आपको यहाँ 
भी वही बात नज़र आएगी । अज्ञान के कारण आत्ना संसार- 
मय प्रतीत द्वो रद्दा है । लेकिन, कहाँ संघार और कहाँ आत्मा ! 
मगर जैप्ते रस्सी को साँग समझ लिया जाता है, उसी प्रकार 
अम के कारण आत्मा अपने से विलग संसार को भी श्रपना 
दी मान रहा है । इस विषय पर अब अधिक न कहकर दूसरी 
रह से कहना चाहता हूँ । 


भगवान्‌ ने गोतम स्वामी से कद्दा कि आत्मा मूल स्वभाव 
से निरारंभो है । आरंभ की क्रिया छठे गुणस्थान में तो रहती 
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है पर सातवें गुणस्थान में नहीं रहती | इस दृष्टि से विचार 
करें तो इस ध्त्तर से तीन भेद फलित होते हैं :--१) शरीर 
सहित आरंभी (२) शरीर सहित निरारंभी और (३) शरीर 
रहित निरारंभी । जब तक शरोर दे तब तक मरा तो जाता 
नहीं, इसलिए चलना-फिरना, ख्लाना-पीना भी होता ही हे। 
फिर भी आरंभ वहीं है जहाँ अ्सावधानी है। जहाँ प्रमाद है 
वहाँ आरंभ है | जहाँ प्रमाद नहीं वहाँ आरंभ भी नहीं है। 
केवली के पर के नीचे अचानक आकर कोई जीव दब जाय या 
मर जाय तब भी आरंभ नहीं है । इससे स्पष्ट है कि गफ्रलत: 
ही आरंभ है। 

मेरी जान गफछत मत कर रे ! 

मेरी जान क्रोध बिच डोछे, 

साया से छक्ियो बोले। 

छाकच से झुकतो सोछे, 

बना तू किताब काजी का, 

तमाशा चहलबाज़ी का॥ 


जैन सिद्धान्त गफ़लत--असावधानी--प्र माद का स्याग करने! 
का आदेश करता है। आप व्याख्यान में सावधान होंगे तो 
कद्देंगे-दम सामने देख रहे हैं, दम गाकिल नहीं हैं | गाफरिल वह 
है, जो बैठा-बैठ। नींद ले रद्दा है । लेकिन जो आदमी नींद मे है 
उसे क्या कहां जाय ९ हम तो उससे कद्दना चाहते हैं, जो 
जानते-बूकते भी गफूलत में पड़े हैं। बिक सोता हुआ आदमी 
उतना गफलत में नहीं रहता, जितना जागता हुआ आदमी 


श्श््प ] जवाहर-किरणावछी : द्वितीय भाग [ दिव्य जीवन 


गफूलत में रहता है । सोने वाले को रस्सी में साँप का भ्रम नहीं 
होता । यह भ्रम तो जागने वाले असावधान को दी होता है । 
प्रामीण आदमी अरथशालत्र न्ीं जानते, अतएव उन्‍हें आजकल 
होने वाली मुद्रा संबंधी हलचल की चिन्ता द्वी नहीं हे । जैसी 
चिन्ता आ्रापको रहती द्ोगी बेसी उन्हें नहीं रहती होगी । अतएव 
-गफुलत में मत रद्दो । रस्सी को रस्सी समझने के लिए जिस 
प्रकाश की अपेक्षा है उसे प्राप्त करने का प्रयत्ञ करो । मिथ्यात्व 
ओर अज्ञान के अंधकार का परदा फाड़ कर फेंक दो । वास्तविक 
 बस्तुतत्व_ को समझो | 





बताइए, क्रोध कौन करता है ९ सोने वाला या जागने वाला ऐ 

जागने वाला ! 

दीबाला फू क कर दूसरों को डुबाने का प्रयत्न सोने बाला 
- करता है या जागने वाला ? 

जागने वाला !! 

इस प्रकार जागने वाले सोने वालों से भी भयंकर हैं। वे 
चोर भावनिद्रा में सोये पड़े हैं । जो लोग बेइमानी से धंधा चढाते 
: हैं, वे कुछ दिनों तक भले द्वी चुहलबाज़ी करनलें, लेकिन चुहलबाज़ी 
का तमाशा समाप्त होने पर उन्हें दाय-द्वाय करनी पड़ेगी । कोई 
'बेईमानी से चाहे जितनी कमाई करे, लेकिन दूसरा आदमी एक 
'ही ठहवराव से उसकी सारी कमाई डुबा देता है। ऐसा होते हुए 
भी लोग सममते नहीं हैं. और धमे के काम भी अविवेक से 
कर रहे हैं । आप संसार को जानते हैं तो दगाबाजी के काम 
'छोड़कर सचाई को ही क्‍यों नहीं अपनाते ! ज्ञानियों का कथन 
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अनसुना करके और मू्खों का कद्ना मानकर संघार उल्टां चल 
रह है | किसी मह्ामूर्खे से कह्दा जाय कि तेरा कान कौआ ले 
गया है तो वद कौए के पीछे दौड़ेगा लेहिन अपना कान नहीं 
देखेगा। लोगों के कहने से अज्ञानवापूर्ण बातों में पड़ने वाले 
और ज्ञानियों की बात की अवहेंछना करने वाले लोगों की भी 
लगभग यही दशा है | सारा संसार इसी चक्कर पर चढ़ कर 
घूम रहा है ! 
मैंने विवेकानन्द या रामतीथ के व्याख्यान में पढ़ा था कि 
यूरोप ज्वालामुखी के ऊपर वाली चट्टान के समान हो रहा 
है। ज्वालामुखी के ऊपर की चट्टान किस क्षण नष्ट हो 
जायगी, सो किसे पता है ९ दगाबाज़ी और भूठे विज्ञान के फंदे 
में जो फेंसा, वह ज्वालामुखी के ऊपर वाली चट्टान के समान है । 
ऐसी चट्टान ज्वालामुखी के भड़कते ही उड़ जाती है । 
महायुद्ध से पहले यूरोप बड़ी ऊँची दृष्टि से देखा जाता था। 
युद्ध में लाखों-करोड़ों रुपयों का गरीबों से छीना हुआ माल 
समुद्र के उदर में चला गया होगा, अरबों का धन तोषों से जड़ा 
दिया गया द्वोगा, बड़े-बड़े मकान ओर सुददद दुर्ग ढा दिये गये 
ओर सुधरे हुए तथा बुद्धिमान कद्दलाने वाले लोग बमों और 
गोलों के शिकार बना दिये गये। इसके अतिरिक्त लगमग डेढ़ 
करोड़ गरीब सैनिक मौत के ऊँँद्द में ढेल दिये गये । ऐसी बिषैली 
गैस का प्रयोग किया गया जिससे लागों का दम घुट जाब और 
-तरकाल मरण दो जाय | यह सब परिणाम 'साइन्स' के नये 
संस्करण का ही है। लोग पहले सत्तर मील की दूरी से गोला 
कैकने वाली तोप, एक मिनिट में सैकड़ों गोले बरसाने वाली 
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तोप आदि श्राविष्कारों को देख-सुन कर आश्चय करते और 
प्रसन्‍न होते थे । लेकिन इसका नतीजा क्‍या हुआ, सो अपर 
देखो | हिंसा का यह घोर अनर्थ अन्य देशों को नहीं दिखाई 
दिया, यद्द केवल भारतवर्ष को ही दिखाई दिया। भारत पहले 
से ही ऐसी दिंसा का विरोध करता रहा है और आज भी वह्द 
अपनी पूर्वकालीन परम्परा पर चट्टान की तरह दृढ़ है। गंधीजी 
के नेतृत्व में आज भी भारतवर्ष अ््दिंसा की ध्वजा फट्टरा रद्द 
है और पुकार-पुकार कर कहता दै-- लोगो ! हमारी बात सुनो | 
श्रगर तुम शान्ति और सुख के साथ रहना चाहते हो, तो अपने 
मठे विज्ञान को, द्विंसा रूपी पिशाचिनी के पिता इस विज्ञान को 
सप्रद्र में डुवा दो । हिंसा को अपने श के अभ्युद्य का 
साधन मत समझो । हिंसा तो किसी के देश को तबाद्द करने 
वाली है । जब तक संसार अद्विंसा की ध्वजा के नीचे नहीं भा. 
जाता, तब तक संसार नरक से बेहतर नहीं बन सकता ! 

. गांधीजी भारतीय हैं । इसलिए नहों कि उनका जन्म भारत- 
वर्ष में हुआ है, वरन्‌ इसढिए भी कि उनका आचार-विचार, उनका 
दिल और दि्मिऱ_ भारतीय है| वे भारतीय परम्परा को अपने 
जीवन में ओवप्रोत किये हुए हैं | इसी कारण उन्होंने अद्धिंसा 
की श्रसीम शॉक्ति का अनुभव किया है। वे कद्दते दैं--'संसार 
मारामारी से तंग आ। गया है | इसलिए में मारामारी से मिलने 
बाले स्वराज्य को स्वीकार करने को अपेक्षा स्वराज्य की प्रतीक्षा 
करना पसन्द करूँगा। 

जैन शास्त्रों के सिवाय ऐसी बात कौन कद सकता है ९ 
अन्य शास्त्र अद्दिंसा का निरूपण करते हैं, फिर भी वे युद्ध को 
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घमम बतढाते हैं । मेंने महाभारत देखा है। महाभारत का परि- 
णाम तो शून्य में जाना है। लेकिन ऊपर से तो उसमें सिवाय 
मारकांट के ओर कुछ दिखाई न देगा । जैन शास्त्रों में यह बात 
नहीं है। यद्यवि पीछे वालों ने यह लिख दिया हे कि युद्ध करना 
श्रावक का धर्म है, परन्तु मूल जैन शास्त्र की यह बात नहीं है । 
बल्कि एक युद्ध में एक करोड़ अस्सी लाख आदमी मारे गये थे, 
उनके विषय में भगवान ने गौतम स्वामी से कहा था कि इनमें 
से दस हजार तो मछली को कूख में उत्पन्न हुए। एक स्व में 
गया । एक मनुष्य हुआ । शेष सब नरक ओर तिय॑ज्ब योनि में 
गये हैं। अगर युद्ध करना धर्म होता तो युद्ध में भाग लेने वालों 
की गति ऐसी न होती । 

आप लोगों ने अहिंसा का अथे नजीब न मारना, इतना ही 
समम लिया है । आप दया भी सूक्ष्म जीवों की ही करके अब्िं- 
सावादी बनाना चाहते हैं, क्‍योंकि इसमें कुछ करना-घरना नहीं 
पड़ता । मनुष्य की दया करने में तो क्रोध, माल, माया, मोह, 
श्रादि छोड़ना पड़ता है | इस कारण लोगों ने दया को सूक्ष्म 
जीवों की दिंसा न करने में हो सीमित कर दिया है। भाई-भाई 
आपस में कट मरंगे और स्थावर जीवों की दया में आगे रहेंगे । 
भाई को मारने, उसका नाश करने, उसे द्वानि पहुँचाने भौर 
उसका हक़ छीनने को तेयार रहते हैं, फिर भी कद्दते हैं--में 
मह्दीने में छह दया पालता हूँ !” कया यही दया का स्वरूप हैं 
ऐसा करने से दया हो जाती हे १ प्रथ्बवीकाय के जीवों की दया 
पालना उत्कृष्ट है, पर पहले, पहले के खाते तो पूरे करो ! कपड़ों 
का त्याग करते समय पहले पगड़ी का त्याग किया जाता है या 

११दि, जी 
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घोती का ९ आज यह हाल धो रहा ह कि पगड़ी तो छोड़ते नहीं 
ओर धोती छोड़ने के लिए तैयार हो जाते हैं । 


आज मनुष्य-दया के कम होने से यह परिणाम दो रहा है 
कि कोई मनुष्य यदि किसी पशु को मारता दो तो लोग उस पश्ञु 
को मारने वाले को मारने पर उतारू हो जाते हैं । राजा मेघरथ 
को कबूतर बचाना था तो क्‍या वह उस पारधी को थप्पड़ मार 
कर कबूतर नहीं बचा सकता था ? बद्द राजा था | चाहता सो 
कर सकता था। बेचारे पारधी को भगाना, दंड देना उसके लिए 
मामूछी बात थी। लेकिन मेघरथ ने कबूतर के बदले अपना 
मांस दिया । सब लोग पारधी पर आग बबूला हो रहे थे । उसे 
डाट-फटकार रहे थे। मगर पारधी कहता था-में राजा का तन 
कहाँ माँगता हूँ ? में तो अपना कबूतर माँगता हूँ । राजा मेरा 
कबूतर मुमे दे दें, मैं चला जाऊँगा ! किन्तु राजा ने अपना तन 
दिया, कधूतर नहीं दिया। मेघरथ का यह कार्य घमं हुआ या 
अघमे ९ 


|! धरम ] है 


यह बात यहाँ पर कद्द कर ही आप न रह जावें। 

जब विदेशी बस्त्रों पर पिकेटिंग ( धरना ) था तब पुरुष 
ओर स्त्रियाँ विदेशी वस्त्र पहनकर मुनि-द्शेन के लिए नहीं आती 
थीं। लेकिन इस वर्ष पिकेटिंग नहीं है; अतएव पहले के सैंभाल 
कर रकखे हुए विदेशी वस्भ यदि यहाँ, मेरे दर्शन के लिए श्राने 
पर पवित्र न किये जावेंगे तो फिर कब और किस जगद्द पवित्र 
होंगे ९ क्‍या यही तुम्हारा कत्त व्य है ? जेनधरम की उन्नति और 
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मानब-दया के खातिर कम से कम विदेशी और मिल के अपकिश्र 
बस्तर तो त्यागों ! 


पहले सौ दो सौ रुपये में गहने हो जाते थे, लेकिन आ्राज 
इतने रुपये गढ़ाई में दी चले जाते हैं। आज चन्दनबाला का 
आदश कहाँ चला गया ! शरीर पर लँँगोंटा लगा हुआ, सिर पर 
बाल नहीं, दाथ-पाँव में दथकड़ी-बेड़ी, फिर भी उसने त्रिलोकी- 
नाथ भगवान्‌ महावीर को खींच लिया ! आज निम्रेन्थ और 
भगवान्‌ मद्दावीर की शिष्याएँ इतनी दुर्बंल-हृदया क्‍यों हैं ९ 
आपके हृदय में मेरे प्रति भक्ति का भाव है, इसी कारण आप 
मेरे दर्शन करने चले आते हैं । लेकिन आपके शरीर पर इन 
बिलायती और मिल के बस्ों को देख कर मेरा चित्त प्रसन्न नहीं 
होता | अगर आप मुमे प्रसन्न करना चाहते हैं तो थोड़ा त्याग 
कीजिए | महारंभ के काम छोड़ कर सादगी और संयम धारण 
करने से हो मेरा हृदय प्रसन्न होता हैं। सादगी धारण करने से 
आपको लाभ तो हे हो, दुनिया में भी आप अच्छे दिखाई देंगे 
और में भी उससे प्रसन्न होऊँगा। फिर आपको और क्‍या 
चाहिए ९ 


जिसमें मनुष्य की दया प्ररुट होगी वह धनना की तरह स्याग 
करेगा । पहले बतलाया जा चुका था कि धन्ना ने अपने भाईया 
को प्रसन्‍न करने के लिये बहुत प्रयज्ञ किया, पर वे लोग उससे 
अ्सन्न न हुए । उनका विरोध निरन्तर बढ़ता ही चढा गया.। 


सगर घन्ता, भाइयों का सारा बैर पीकर शिव बन गया | 
पुराणों में कहा हे कि समुद्र मथने पर रत्न और अमृत आंदि 


१६४ | जवाहर-किरणावल्ली : द्वितीय भाग. [ दिव्य जीवन 


2००० ७वस53 डर "०मन्‍नस-पम५न्‍5 सती १->ज०>> कम ७०४३४ ०७०२ «४४२७ जजड 55 +< टलल जज ललिता 


पदाथे निकले । उन पदार्थों को तो सब ले गये, पर जहर निकला 
उसे कौन पिये ९ अगर उसे न पिया जाय तो मनुष्यों को मरना 
पढ़ेगा | तब सब ने मिल कर महादेव से प्रार्थना की-न्यह 
विष आप पी जाइए । मद्दादेव इस विष का पान कर गये और 
मरे भी नहीं । वे इसे हज़्म कर गये । यह अलंकार है। भगवान्‌ 
महावीर ने भी चण्डकौशिक का सारा ज़हर पी लिया था। 
घनना भी ऐसा ही शिव बना । वह अपने भाइयों का जहर 
पीना चाहता है। इसलिये बह लंगोटा लगा कर, भिखारी का 
भेष बना कर दरिद्रनारायण बन गया । उसने घर की समस्त 
सम्पदा भाइयों के लिए छोड़ दी | बद किस भावना से प्रेरित 
होकर घर से निकल पड़ा, यह रुक्षेप में यहाँ बतलाया जाता है:-- 
धनों सन घीरज ध्यान बिचारे । 

स्थाग जीवन अपनो सुधारे ॥ घनो० ॥ 

शुद्ध जीवन निर्दोष जोवन जीवन जीना मेरा । 
चन्द्रकछा सम उज्ज्वल शीतरू जग शोतछ तब केना ॥ घनो० ॥ 

ताप न्रय तपियो जग आखो सुख शान्ति पहुँचायो । 
ऐसा ठढाठ जीवन का बाँधूँ सुख सर पर बन जायो ॥ घनो० ॥ 

अभय सत्य अहिंसा बल से आतम ज्योति जगायो । 
प्रेम प्रभू का नेरी प्रकटे विश्तरराय बन जाया ४ घनो० 8 
धन्ना ने विचार किया-त्याग से मेरा जीवन सुधरेगा । 
वास्तव में मेरे भाई नहीं बिगड़े हैं, में बिगड़ा हूँ। मैंने अपने 
भाइयों को बाप कद्दा हे और मेरे बिगड़ने से वे बाप बिगड़ रहे 
हैँ | धनको सुधारने के लिए पहले मुझे सुधरना होगा । जो खय॑ 
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बिगढ़ेल है वह दूसरों को क्या सुधारेगा ? श्रतएवं उन्हें सुधारने 
के लिए पहले, अभय, अहिंसा श्रादि सदुशुणों का लाभ करके 
मैं सुधरूगा और सब से प्रेम कर के “निश्वराय! बन जाऊँगा। 





जहाँ कहीं मुझे आत्तेनाद सुनाई पड़ेगा, जहाँ कोई पीढ़ित 
धुरुष पुकार रहा होगा, वहीं में भागा-भागा जाऊँगा और उन 
दुखियों की आँखों के आँसू पोंछू'गा | जो पंगु हैं उनका पेर 
बनूंगा, जो निस्सद्दाय हैं उनझा यथाशक्ति सहायक बनूंगा। जिन्हें 
सबक की आवश्यकता द्वोगी उनकी आवश्यरूता पूरी करूँगा। 
मैं दुखियों के दुःख दूर करूँगा । 


मित्रो | अगर श्राप यह मान लेंगे कि धर्म हमारे लिये है तो 
आपके हृदय में दिव्य विचारों का उदय होगा। 


घन्ता अपने भाइयों की इतनी बुराइयों और विरुद्ध व्यवद्दारों 
को पी गया और आप लोग अपने दोषों के प्रति अन्ध बन कर 
दूसरे के दोषों को देखने में कितनी कुशलता घारण करते हैं ! 


मान लीजिए, एक बालक ने मलोस्‍्सगे कर दिया। कुछ 
लोग नाक-भों सिकोड़ने लगे, कुछ नाक दबाकर हृटने लगे । एक 
आदमी ने आकर उस पर धूल ढाल दी और दूसरे ने मेला उठा 
कै में 
कर फेक दिया | बताओ, इन सब में बड़ा कौन है ९ 


'कैंकने वाला !! 


आज नाक-भों सिक्रोड़ने वाले बहुत हैं पर उठाकर फेंकने 
चालों का अभाव-सा है । घन्ना यही आदशे उपस्थित करने जा 
रहा है । वद्द क्रियात्मक घर्म का अनुसरण कर रहा दै | 
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धन्ना कद्दता है-मुरू में ऐसी शक्ति उत्पन्न द्ो जाय कि मैं: 
डर को ही डरा दूँ, मगर स्वयं न डरूँ । मेरा नाक्ष सांलारिक 
प्राणियों में ही रहे, पर मेरे कत्तेव्य विरक्तों से भी बढ़ कर हों ॥. 


क्या जैन धमम के अनुसार ऐसा हो सकता है कि सांक्षारिक 
रहते हुए भी वैरागी से बढ़ कर काम करे ९ 

“नहीं ! 

तो फिर गृहिलिज् सिद्ध यों ही कद्द दिये हैं ९ 

घनना कहता है-मैं अपना बाह्य वेष तो गृहस्थ का ही 
रक्खूंगा, फिर भी ज्योति जगाऊँगा । आज वीरोचित वैराग्य के 
धिषय में जो सन्देह फला हुआ है, में उसका निवारण अपनी 
साधना द्वारा करूँगा | अहिंसा घीरों की है या कायरों की ? 


“वीरों की !! 

... मगर यह बात केबल कहने भर को हैया अन्तःकरण से 
भी ऐसा ही मानते हो ? अहिंसा वीरों की है, यद्ट बात प्रमाणित 
करने के लिए असहयोग आन्दोलन के अवसर पर कभी बाहर 
भी आये दो ? श्रहिंसा सुदर्शन सरीखे वीर की है, जो अहिंसा 
का माहात्म्य प्रकट करने के लिए हिंसा के सामने जाता है । जो 
निरबल हिंसा की जड़ उखाड़ने के लिए आगे नहीं आता, उसने 
अ्रहिंसा को नहीं जाना ! 

धन्ना कद्दता है-मैंने स्नेह का घन और , स्नेह को मरहोंपड़ी 
छोड़ दी दे, अतएव मेरे स्नेह की संकी्ण सीमाएँ आज समाप्त. 
होती हैं। अब सारा संखार मेरे लिए समान है | संसार के सभीः 
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प्राणी मेरे भाई हैं, समस्त संसार मेरा घर है और सारे संसार 
का वैभव द्वी मरा बेभव है। आज से में अपने व्यक्तित्व को , 
विस्तीर बनाता हूँ | 


स्वार्थ स्नेह मुझे न डिगावे, नहिं मैं धोखा खाऊं । 
हाथ जाड़ प्रभु चरण कमल में, भायू' शीस नमाऊ ॥ घ० ॥ 


घन्ना कहता है-प्रभो ! मेरे अन्त:करण में अत्यन्त शुति 
भावना उत्पन्न हुई है, लेकिन स्वार्थ की भावना उत्पन्न द्वोकर 
कहीं इस भावना को दबा न देवे ! मनुष्य का मन सिनेमा के 
दृश्यों की भाँति अस्थिर है। एक भाव उत्पन्न होता है और 
फिर तत्काल दी दूसरा भाव उसके स्थान पर अपना अ्रधिकार 
कर बेठता है | विशुद्ध भावना को मलीमस भावना इसी प्रकार 
प्रस लेती है जैसे चन्द्र को राहु प्रस लेता है। अतएतर हे प्रभो ! 
में आपसे आपका बछ चाहता हूँ, आपकी शरण चाहता हूँ। 
मुझे दया कर ऐसा दिव्य बल प्रदान कीजिए जिससे स्वाथ की 
मलीन भावना मुझे अपने विशुद्ध विचारों से विचलित न कर 
सके । 

इस प्रकार की भावना करता हुआ घन्ना घर से निकल 
पढ़ा । चलते-चलते जब दोपहर हीं। गया तब डसे भूख लगी। 
घन्ना उस समय अत्यन्त प्रसन्न हुआ | वह थक कर एक वृक्ष की 
छाया में बैठ गया | सामले ही एक किसान खेत में हल चला 
रहा था। वह भी विभाम करने के लिए उसी वृक्ष के नीचे आ 
गया । यद्यपि धघन्ना भिखारी के भेष में था, फिर भी भाग्य और 
आकृति छिपाये नहीं छिपती । धन्ञा को गौर से देखकर किसान 
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सोचने लगा--यद्द भिखारी कोई साधारण भिखारी जान नहीं 
पड़ता | यह तो कोई महापुरुष मालरूम होता है। किसान इस 
प्रकार मन ही मन सोच रहा था कि उसी समय उसके घर से, 
उसके लिए रोटी आ गई । 


सेठ लोग वो आड़ में बेठकर भोजन करते हैं परन्तु किसानों 
में आ्राज भी यह बात देखी जाती है कि वे दूसरे को खिलाकर 
आप खाते हैं । जंगली कहलाने वाले भीलों में भी यह रिवाज्ञ- 
सा हे कि अगर भोजन करते समय भील के यहाँ दूसरा भील 
आजाय तो वह उसे थोड़ा-बहुत खिलाता ही है | पर जंगनी 
जाति के रिवाज को सभ्य समाज क्‍यों अपनाने लगा ! 


जिसके हृदय में जेसी भावना होती है उप्ते बंता आदमी 
मिल ही जाता है । अन्नदान के समय पात्र-कुपान्र का विचार 
नहा किया जाता । 


रोटी आने पर किसान ने घन्ना की मनुहार की। घन्ना न 
आ।घुनिक समभ्योचित मायामयी सभ्यता के वश होकर असत्य का 
आश्रय नहीं लिया । उसने यह नहीं कहा कि मुझे! भूख नहीं है। 
उसने कट्दा--मैं भखा तो अवश्य हूँ, पर मेरा प्रण दे कि मैं काम 
किये बिना मुफ़्त का भोजन नहीं करता । श्रगर तुम रोटी 
खिलाना चादते हो तो पहले काम बताओ | 

किसान चकित रद्द गया | ऐसा भिखारी तो उसने आज तक 
नहीं देखा | श्रधिकांश भिखारी मुफ़्त का खाने के लिए ही मिख- 
मंगे बनते हैं, पर एक यद्द है जो बिना काम किये खाने से 
इन्कार करता है ! तिस पर यह बड़ा सुकुमार है | इससे किसानी 
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का काम कैसे होगा ९ मेरे पास इस काम के सिवाय और कया 

' काम है ? इस प्रकार सोचकर किसान बोला-तुम अत्यन्त सुकु- 
मार हो, सुन्दर हो । मैं बड़ा कठिन काम करता हूँ | यह काम 
तुमसे न होगा । इसके अतिरिक्त मेरा भी एक प्रण है। में जिसे 
रोटी खिलाता हूँ उसस काम नहीं लेता | क्या तुम मेरा प्रण 
भंग करना चाइते हो ९ 





घनना--नहीं । मैं. आपका प्रण भंग नहीं करना चाहता, 
पर आप भी मेरा प्रण भंग न होने दीजिए । 

किसान श्रसमंजस में पड़ गया । उसने देखा-श्रतिथि का 
प्रण दृढ़ है और वह इतना निस्प्॒द्द भी भालू होता है कि भुखा 
ही रह जायगा ! तब वह बोला--अच्छा, पहले भोजन कर 
लो । फिर कुछ न कुछ काम भी बता देंगे। 


धन्ना दृढ़ रद्दा | बोला--ऐसा न होगा । पहले काम करूँगा, 
फिर भोजन करूगा । बिना काम छिये भोजन करने का अधिकार 
किसको है ९ 


अज भोजन का राज्य है | पहले भोजन, फिर काम । पहले 
के पंच लोग भी काम करने के पश्चात्‌ जीमते थे । आज पं्चों के 
पास कोई जाय तो उत्तर मिलेगा--भाई, तुम्हारे पचड़े तो लगे 
ही रहेंगे, पहले पेट तो भर लेने दो । बताइए, ऐसे पंच, पंच रहे 
या टुकड़ेल  श्रीकृष्णजी दुर्योधन के घर गये थे । दुर्योधन ने 
कहा-भोजन तैयार है | पहले भोजन कर लीजिए । कृष्णजी ने 
'कहा-पहले काम कर लें, तब भोजन करगे। दुर्योधन ने आग्रह 
किया--नहीं, पहले आतिथ्य स्वीकार कर ढीजिए | आखर्रिर यहाँ 
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तक नौबत पहुँची कि ऋष्णजी दुर्योधन के यहाँ से चल दिये 
और उन्होंने विदुर के घर आकर भोजन किया ! 

किसान ने धनन्‍ना से कहा--मरे यहाँ दूसरा काम तो है नहीं, 
क्या तुम इल चला सकोगे ९ पर हल द्वॉचना कठिन और मिह- 
नत का काम है। 

धन्ना--मैं हल चलाने का काम बखूबी कर सक्ता हूँ । 

धन्ना सेठ मिट कर हलवाहा बना । उसने कहा--जिसे 
इल दाँकना नहीं आता उसे अन्त खाने का क्‍या अधिकार है ?' 
मैं जन्‍न खाना चाहता हूँ तो मुझे इल चलाना आना दी 
चाहिए ? में भखा हूँ । अगर तुम्हें करुणा श्राती हो तो काम दो । 

किसान निरुपाय था । वह अतिथि को भखा नहीं रहने 
दे सकता। उसने कहा--अच्छा, वह है हल | उसे चछाओ' 
और फिर भोजन करना । 

धन्ना ने हल चलाने की विधि से हल चलाया । बह ऐसी 
कटा जानता था जिससे बेलों को कष्ट भी न हो और जमीन 
भी भली-भाँति जुत जाए। किसान उसकी हल चलाने की 
कला देखकर दंग रह गया । वह भी दल के साथ-साथ चला ! 

घनन्‍ना ने हल चलाया तो जमीन के ढेले ऊपर आये ॥।, 
हल चलने के साथ द्वी खन-खन शब्द होने लगा। किसान ने 
खनखनाहट की ध्वनि सुन कर घन्ना को इल ठहराने के लिए. 
कहा | लेकिन धन्ना हल हॉँकता ही चला गया और उसे वहाँ 
ठद्दराया जहाँ खेत को मेड़ आ गई । किसान ने देखा, घन का. 
एक समूचा हंडा झूपर आकर बिखर गया हे | वह सोचने लए 
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यह खेत सात पीढ़ियों से मेरे पास है। हमेशा हल हाँका करता 
हूँ । मगर आज तक कभी धन नहीं निकछा था | किसान बहुत 
प्रसन्‍न था | उसने धनना को वह घन दिखाया । धन्ना ने साधा- 
रण भाव से कद्दा--इसके लालच में पड़ कर भूखे रहना ठीक 
नहीं । चलो, रोटी खाएँ । 

धनना और किसान रोटी खाने चले । तास्पर्य यह है कि 
जो मनुष्य सच्चे भाव से धर्म कि आराधना करवा है, परमात्मा 
के प्रति हृद आस्था रखता हुआ व्यवद्वार करता है, वह्दी सुख- 
शान्ति का अधिकारी होता है । आप धन्ना का अनुकरण करेंगे 
तो आपका कल्याण होगा ! 


महावीर-भवन, 
देहली 
ता० ८०१०-३१. 





मोती ककाम अक्त 
प्रार्थना 
श्री महावीर नरम वरनाणी ॥ 
जल्द 29५ & लत 


प्राथना रूपी शीशे में आत्मा का दर्शन करना चादिए। 
जैसे दर्पण में मुख देखा जाता है उसी प्रकार प्रार्थना रूपी 
मुकुर में आत्मा के भाव निहारे जाते हैं। सच्ची और अभेद 
भावना से की हुई प्राथेना का प्रभाव बहुत अधिक द्वोता 
है। यों तो प्रार्थना एक से ही शब्द में होती है, लेकिन उसे 
गाने वाले विभिन्‍न लोगों की भावना भिन्‍त-मिन्‍न होती है। और 
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यादशो भावना यस्य सिद्धिमंवति ताइशी इस उक्ति के अनुसार 
जिसकी जैसी भावना द्वोवी है उसे श्रार्थना का फल बैसा दी प्राप्त 
दोता दे । 


दुनिया के व्यवहार सभी जानते हैं। सभी को विदित है 
कि कौन-सा काम किस भावना से किया जाता है। मैं अपने 
पहले के किस्ती व्याख्यान में कद चुका हूँ कि जब किसी बड़े घर 
में विवाह द्ोता है तो बहुत-सी स्ल्ियाँ गाने के लिए आतो हैं ।' 
सभी स्त्रियाँ मिल कर एक गीत गाती हैं, मगर सब की भावना 
एक नहीं होती । कोई रिवाज़ के लिए, कोई बताश लेने के लिए 
अर कोई किसी अन्य भाषना से गाती है, मगर ग्रहस्वामिनी को 
भावना कुछ निराली ही होती दै। वह गाने के उपलक्ष्य में कुछ 
लेती नहीं, देती हद । 


संसार-व्यवहार की यह बात आप जानते वी हैं. कि जब 
वक गृद्दस्वामिनी में ऐसी उद्ारता न हो, वद्द माता के महत्वमय 
पद्‌ की अधिकारिणी नहीं हो सकती । पुत्र के विवाह के उपलक्ध्य 
में माता किसी प्रकार का पुरस्कार नहीं चाहती, अगर वह कुछ 
चाहती है तो पुरस्कार देना चाहती है । वह अपने प्रिय पुत्र के 
विवाह के अवसर पर जितना अधिक दे सकती है, उतना ही 
अपना यशोविस्तार और कल्याण समझती है । 


अभी मेंने जो प्रार्थना की है, उसमें आपने कर्ठ से या भाव 
से सहायता पहुँचाई है। इस प्रार्थना की भाषा इतनी सरल 
सुबोध है कि उसे कोई भी समझ सकता है। विवाहोत्सव के. 
अथसर पर लोग दूल्हे के पिता को धन्यवाद देते हैं। भगवान्‌ 
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महाबीर की इस प्राथना में भी यही आया है कि-महारानी 
त्रिशला माता को धन्य है, जिनकी प्रार्थना इन्द्र ने की है । इन्द्र 
कद्दता दै--हे रत्नकुक्षिघारिणी ! दे जगदूविख्याता ! हे महा- 
मद्दिमा-मंडिता माता ! आप घन्य हैं | आपने घर्म-तीथ की स्था- 
पना करने वाले और भव-सागर से पार उतारने वाले, संसार में 
खुख एवं शान्ति की संस्थापना करने वाले त्रिलोकीनाथ को जन्म 
दिया है । अम्बे ! आप क्तपुण्या और सुलक्षणा हैं। आपने 
जगत्‌ को पावन किया है। 

प्रसंगबश मैं पूछता हूँ कि माता का पक्ष बढ़ा होता है या 
पिता का ! इन्द्र भगवान्‌ की साता का गुणगान करता है पर 
पिता को सर नहीं मुकाता, इसका क्या कारण है ? देवों का 
राजा इन्द्र, मनुष्यों में से सांसार-त्यागियों को छोड़ कर अगर 
किछी को नमस्कार करता है तो केवल तीर्थंकर भगवान्‌ 
की माता को दी । ओर किसी के सामने इन्द्र का मस्तक नहीं 
मुकता ! 

इस प्रश्न का उत्तर मिलना आज कठिन है। पुरुषों ने 
स्त्रियों की आज जो अवहेलना को है उस अवहेलना की छाया 
में इस प्रश्न का उत्तर सूकना कठिन हे । हाँ, अगर आप तटस्थ 
होकर विचार करेंगे तो आपको ज्ञान होगा कि महिलावगे के प्रति 
किस प्रकार अन्याय डिया जा रहा है ! पुरुर्षों ने स्नी-समाज को 
ऐल्ली परिस्थिति में रक्खा है, जिससे वे निरी बेवकूफ रहना दी 
अपना कत्तेव्य सममें। कई परुष तो स्त्रियों को पेर की जूती तक 
कहने का साहस कर डालते हैं । लेकिन तीथकर की माता को 
प्रयाम करके इन्द्र क्या बता गया है, इस पर विचार करो। इस 
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पर भो विचार करो हि इन्द्र ने तीथकर की माता को क्यों प्रशाम 
किया ओर तीथकर के पिता को क्‍यों प्रणाम नहीं किया ९ 

मैं द्वियों के लिए पाश्चात्य शिक्षा और सभ्यता का समथेक 
नहीं हूँ, लेकिन उन्हें निरक्षर रखना त्राह्मी का अपमान करना है 
'या नहीं ? बाझ्मी ने अक्षरों का संचार किया था। भगवान्‌ ऋभ- 
देव ने ब्राक्षी को ही सर्वेश्रथम अक्षर का ज्ञान कराया या। 
भरत और बाहुबली को तो फिर मिले थे । इसी कारण ब्राह्मो के 
नाम से हमारी लिपिमाला '्राह्मीलिपि' कहलाती है, यथपि 
समयानुसार उसमें कई प्रकार के परिवत्तेन होते गये हैं । बाह्मी 
कन्या थी | आज को भाषा में ब्राह्मी को सरस्वती” कहते हैं, मगर 
“सरस्वती” नाम भी खसत्रीवाचऋ ही है । सत्री को दी हुई विद्या 
पुरुष पढ़ें और स्वयं स्त्रियाँ न पढ़ें, यद्द न्याय द्टे या अन्याय ९ अज्ञान 
के कारण आज परुष का आधा अंग (स्त्री) निकम्मा हा रहा है । 
आज की स्मियाँ न कुछ कह सझती हैं, न सुन सकती हैं, न प्रश्न 
कर सकतो हैं । वे पंदें के भीत्तर बंद रहती हैं । भगवान्‌ मद्दावीर 
के समवशरण में स्त्रियाँ भी प्रश्न कर सकती थीं, लेकिन यहाँ 
स्त्रियाँ प्रन कर सकती हैं ? अगर कोई महिला यहाँ धार्मिक 
प्रश्न करे, तो उप्त आप निलेज्ज होने का फतवा देने में देर न 
करंगे । 

में पूछता हूँ, इन्द्र ने महारानी त्रिशला को नमस्कार किया 
था सो क्‍या भल की थी, या महाराज सिद्धाथ महारानी त्रिशला 
की अपेक्षा किसी बात में कम्र थे ? महारानी त्रिशला को 
इन्द्र ने प्रणाम किया, इसका कारण यह है कि भगवान्‌ महावीर 
'माता के ही निकट हैं। भगवान्‌ को बड़ा बतलाना, और भगवान 
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जिनके अति सन्निकट है उन्हें बड़ा न बतलाना, यह उनका 
अपमान है । 

इन्द्र उसको प्रणाम करता है जिसरझे पावर भगवन्‌ हों। 
इन्द्र उसकी स्तुति करेगा जो भगवान्‌ का सच्चा भक्त और 
भगवान्‌ का निऊटवर्त्तों होगा । अगर तुम भगवान्‌ के समीप- 
वर्ती बन जाओगे तो लोग कदाचित्‌ भगवान्‌ को भल करके 
भी तुम्हारे पास आएँगे। 

भगवान की प्राथना में कहा है-- 

आगम-साख सुणो छे एहवी, 
जो जिनसेवक थाय हो सुभागी । 
तेइनी आसा पूरे देवता, 
चोंसठ इन्द्रादिक सेय हो सुभागी ॥ 

कवि कहता है--हे शान्ति जिनेन्द्र ! तू जिसका सहायक: 
है, जो तेरे आश्रित है, उसको आशा पूरी करने के लिए देवता: 
श्राते हैं । इन्द्र भी उसकी सेवा करते हैं । 

श्राप लोगों को इन्द्र और भगवान्‌ में से कौन ध्यारा 
लगता है ९ 

भगवान्‌ !! 

भगवान्‌ तो आपकी मनोकामना पूरी करने नहीं आते; 
सनोकासना की पूत्ति के लिए तो इन्द्र आता है। फिर भी 
भगवान्‌ ही प्यारे लगते हैं ९ | 

आज उल्टा चक्‍कर चल रहा है। लोग इन्द्र को वो 
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चाहते हैं परन्तु भगवान्‌ को नहीं चाहते ९ इन्द्र, भगवान 
की माता के पास प्रणाम करने जाता है, पर भगवान्‌ की 
माता क्‍या उससे किसी प्रकार की याचना करती हैं ९ वह सोचती 
हैं--जो मेरे पुत्र की प्रशंसा करने आया है, उससे में क्या साँगूं ९ 
आज गांधीजी के कहने से लोग लाखों का ध्याग कर देते हैं, 
अपने ऐश्वर्यंमय जीवन से मुँह मोड़ कर घोर यातनाएँ सहन 
करने के छिए उद्यत द्वो जाते हैं, कारागार के कठोर कष्ट सदन 
करते हैं; लेकिन मेरा कहना न मान कर लोग विलायती वस्च 
पहनते और खरीदते हैं, यद्द मेरी वाणी का दोष है या पहनमे 
और खरीदने वालों का ? अगर मेरी वाणी में प्रबल शक्ति 
होती, मुरू में पूर्णता होती, तो 'विलायती बस्त्र स्याज्य---इतना 
कहते ही सब श्रोता विलायती वल्मों का त्याग कर देते। में 
नंगा रहने के लिए नहीं कद्दता, मगर अन्य छोगों के त्याग से 
पीछे तो न रद्यो ! में पूछता हूँ कि जिस खूत से किसी को फाँधी 
दी गई हो उस सूत का कपड़ा लेना उचित है या नहीं 

“नहीं !? 

इसी प्रकार जिस वस्त्र की बदौलत भारत के निर्धनों को 
फाँधी दी जा रही हे--उन्हें भूखों मारा जा रहा है--उनकी रोटी 
छीनी जा रही दे, उस वस्नर को पहनना क्‍या उचित हो सकता 
है ? अगर आपको धर्म पर सच्चा विश्वास धो तो धर्मगुरु का 
मना किया हुआ काम आप क॒दापि न करेंगे। अलबत्ता, 
धमेगुरु बनाते ससय आप गहरा सोच-षिचार कर लें और 
देख लें कि जिसे आप अपना धमंगुरु बना रहे हैं उसमें बेसी 
योग्यता है या नहीं है। जिसे समक-बूक कर आपने गुरु बना 

१२ दि. जी. ु 
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लिया हो, वह अगर आपको कुपथ में जाने से रोकता है, तो 
आपको मानना चाहिए । यदि गआ्रप अपने ही रास्ते पर चलते 
हैं तो गुरु बनाने का क्‍या प्रयोजन रहा ९ गुरु से आपने क्‍या 
लाभ उठाया ९ 


मित्रो ! यह समय विलायती वबस्र खरीद कर भोगमय 
जीवन व्यतीव करने का नहीं हैे। नाटक-सिनेमा देख कर आमोद 
में पड़े रहने का नहीं है। गरीबों और अनाथों को श्रपनाने का 
यद्ट समय है। अपने युगानुकूल कत्तेव्य को पदचानो और उसकी 
थूत्ति के लिए दृढद्चित्त होकर उद्यत बनो | 


तीर्थंकर की माता को इन्द्र नमस्कार करता है, लेकिन तीर्थंकर 

की माता इन्द्र को नहां चाहती बरन्‌ तोर्थकर को चाहती हैं। 
आज लोग कहते हैं--तेला करने पर भी देवता नहीं आते, लेकिन 
उन्हें यह नहों मालूम कि पहले के लोग कब देवता को बुलाते 
थे और कब देवता आते थे ! आज कायरता नस-नस 

में व्याप रद्दी है, पुरुषाथ होता नहों है, इसलिए देवता को 
बुलाते हैं, जिससे देवता आकर सीधी तरह मन चाही बस्तु दे 
जावे । अकर्मण्यता इतनी फेल रही है कि बस चले तो स्त्री के 
लेंहगे भी देवता से ही घुलवाव ! आप लोग इतने स्वार्थी 
आर अलसी हो गये दें | देवता ज्ञानी हैं । वे आप तो केसे ९ 


कल मेने धन्ता के पुरुषार्थ का बर्णेन किया था। आलस्य 
उसे छू भी नहीं गया था। धन्ना का चरित्र सुन कर आप भी 
पुरुषार्थ करना सीखें और आलस्य छोड़ें । धन्‍ना ने पहले किसान 
को मज़दूरी की, तब भोजन किया । 





मोती बनाम अन्न ] जवाहर-किरणावछी : द्वितीय भाग [ १७६ 


जज जजजज जननी जन जज जज + जन जल वतन जज जननी नर ल जज " 


घनन्‍ना ने जिस कला के साथ हल चलाया, उसे देख कर 
सदा हल चलाने वाला किसान भी चकित रद्द गया । घन्‍्ना के 
इल चलाने से न मालूम हल की नॉंक जमीन में ज्यादा गहरी 
चली गई, या देवता ने सहायता की; लेकिन यह तो निविवाद 
है और इस बात को सभी जानते हैं कि सम्पत्ति भूमि से ही 
निकलती है और भमि से सम्पत्ति उपजाने का साधन इल द्वी 
माना जाता है। 

आप लोग हर हाँकने वाले को हिकारत की निगांह से 
देखेंगे तो फिर भगवान्‌ ऋषभदेव को भी हिकारत को दृष्टि से 
देखना पड़ेगा | इस युग में से प्रथम उन्होंने ही हल हाँका था | 
जब कल्पवृक्षों से आजीविका का निवोह होना संभव न रहा 
और मनुष्य कोई भी कला नहीं जानते थे, उस समय अगर 
उन्होंने हल चढा कर आजीविका की समस्या हल न की होती 
तो मलुष्यों को क्‍या दशा होतो ९ भगवान्‌ अनन्त शक्ति के धनी 
थे। उन्हें जादू के खेछ की तरह के कई खेल करते भो आते 
होंगे । अगर भगवान्‌ उस समय इस तरह के खेल करते तो 
कदाचित्‌ उस्च समय काम चल जाता, परन्तु आज भी क्‍या उसी 
खेल से आपका निवोद हो जाता ९ 

+नहीं !? 

भगवान्‌ ने जादू सरीखा खेल करके तत्कालीन मानव प्रजा 
का दुःख दूर नहीं किया। उन्होंने पुरुषार्थे करने का उपाय बताया 
ओर स्वयं अपने हाथ में हल पकड़ कर जनता को 
समम्काया-- देखो, यद्द भूमि रत्लगभों है। इसमें से रत्त निका- 
लते रहो। उनका कभी अन्त न आएगा । 
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मोती महँगे हैं या अन्त ९ 
तुछसा तब हो जानिये, बड़ा गरीबनिवाजे । 
मोती कण महँगा किया, सस्ता किया अनाज ॥ 


हे भगवान्‌ ऋषभदेव ! तू बड़ा गरीबनिवाज था । तु भूखों: 
का साथी और दुखियों का दुःख दूर करने वाला था। कहाँ 
तेरा जिलोकीनाथ और इन्द्रपूजित पद और कहाँ खेत में हल 
चलाना ! 

तुलसीदासजी ने यहाँ मोती को महँगा और अनाज को. 
सस्ता बताया दे सो केवल आर्थिक दृष्टिकोण को लेकर ही । 
जीवन के दृष्टिकोण से अगर विचार करोगे तो विदित होगा 
कि जीवन में मोती का महत्वपूण स्थान तनिक भी नहीं है। 
करोड़ों मनुष्य बिना मोती के अपना जीवन यापन करते हैं 
आर उच्चतम तथा आदश जीवन बिताने बालों के पास अगर 
मोती द्वों तो उनका भी वे श्याग कर देते हैं। ऐसी स्थिति में 
जीवन के दृष्टिकोण से मोती का मूल्य कुछ भी नहीं है। मगर 
अन्न के विना जीवन-निवोह नहीं हो सकता। प्रत्येक मनुष्य 
को चाहे वह वेरागी हो या रागी हो, शरीरयात्रा के लिए 
अन्न का उपयोग करना ही पड़ता है। 

अतएव अन्न बहुत अधिक मूल्यवान है | अगर कोई मनुष्य 
ऐसी जगह में पहुँच जाय जहाँ उसके पास भोतियों का ढेर तो 
दो पर अन्न का एक भी दाना न हो, तो उस भलुष्य की क्‍या 
स्थिति होगी ९ क्‍या वह मोती चचा कर जीवित रह सकेगा ? 


जिस समय कल्पवृक्षों से भोज न मिलना बंद्‌ हो गय। था, उस 
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समय भगव।न्‌ ऋषभदेव इन्द्र का स्मरण नहीं कर सकते थे ? 
श्राज लोग यंत्र से देवता बुलाना चाहते हैं तो क्‍या भगवान्‌ 
ऋषभदेव को देवता बुलाना नहीं आता था ? उन्होंने इन्द्र या अन्य 
किसी देवता को न बुला कर अपने हाथ में हल क्‍यों संभाला ९ 
भगवान्‌ ऋषभदेव अपने हाथ से हल न चलाते तो आप हल 
चलाने को नीच कार्य समझते और कट्दते कि अगर हल चलाना 
निंद्य कार्य न होता तो भगवान्‌ हल क्‍यों न चलाते ९ मगर 
अगवान ने हल चला कर इस प्रकार के तक-बितक की जड़ ही 
उखाड़ फेकी है । 

खेती करना पन्द्रह कमौदा नों में है या नहीं ९ 

ध्ट्टै्‌ !! 

मकान बनाने के लिए पत्थर खुदवाते हो और फिर उनसे 
मकान बनवाते हो, इसमें क्मादान का दोष लगता है या नहीं ? 

नहीं । 

यदि व्यापार के लिए कोई पत्थर खुदबाता है तो ९ 

“कर्मादान लगता है !” 

इसी प्रकार यदि दूसरे को मारने के लिए खेती की जाय 
“तब तो चाहे कर्मादान लगे, लेकिन दूसरे को पालने के लिए खेती 
करने में कमोदान नहीं है। कौन-सा कृत्य कर्मोदान है और 


कौन-सा नहीं, इस बात का विचार करते समय यह नहीं भूलना 
चाहिए कि कमोंदानों का संबंध व्यापार से है । 


कुछ लोग अज्ञानवश खेती को अनार्य घंघा कहते हैं । 
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परन्तु यदि प्रज्ञापना सूत्र को निकाल कर देखा जाय तो विदित 
होगा कि खेती अनाये धंधा नहीं है, चरन्‌ आयें धंधा है । अगर 
इसे अनाये धंधा ठद्वराय। जायगा तो लोगों का जीवित रहना 
कठिन द्वो जायगा । 

खेती करने में आरंभ अवश्य हांता है। धनन्‍ना आगे चल 
कर खेती का भी त्याग करेगा और भगवान ऋषभदेव ने भी 
खेती का त्याग कर दिया था। आरंभ जितना भी त्यागा जाय 
उतना ही श्रेय है । पर आरंभ-त्याग में भी विवेक की आवश्य- 
कता है | आ्रारंभ की भी श्रेणियाँ हैं । किस श्रेणी पर पहुँच कर 
किस प्रकार का त्याग करना शास्त्रसंगत है, यह सब विवेक होना 
चाहिए | इसके अतिरिक्त किसी भी धंधे के संबंध में यथार्थता 
का विचार करना चाहिए | भली भाँति वस्तुतत्व को समझे, 
बिना, खेती को आर्य-धंघा या अनाय-धंधा ठद्दरा देना न्याययुक्त 
नहीं है। आप खेती नहीं करते, इस कारण खेती करने को आप 
अनार्थ ऋम मान बैठते हैं। इससे विपरीत वास्तव में जो अनाये 
कर्म है और जिसे आप करते हैं, ढसे आये कर्म बतला देते हैं । 
आप श्नाय॑ कार्य करते हुए भी आये बने रहते हैं और कृषकों 
को बिना सममे-बूके श्रनाय ठहद्दरा देते हैं। क्‍या यह न्याय 
है ९ नहीं । 

तात्पय यह है कि हल से धन निकलने की बात आज भी 
मिथ्या नहीं मानी जा सकती । धनन्‍ना ने इल का चाँस ( कुंड ) 
निकाल दिया और फिर कृषक से कृष्टा-अब घन देखने में समय 
मत गेंबाओ, चल कर रोटी खा लो । धन्ना की इस निस्प्रद्ता से 
किसान के आश्चय का ठिकाना न रहा। बह सोचने लगा--यह 
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कोई देव तो नहीं है | इसको ऐसी शक्ल हे, फिर भी हल चलाने 
का काम इसने इतनी सुन्दरता से किया ! हल चला कर इसने 
घन निक्राल दिया है और अब ऐसी बातें करता दै-मानो इसके 
लिए घन कोई बस्तु द्वी नहीं है ! पहले इसे रोटी दे रद्दा था, तब 
इसने लेना स्वीकार नहीं किया, अब उतावला द्वोकर रोटी माँग 
रह दे ! 

किसान ने धनना से कदह्ा--ऊरद्दाँ तो तुम्दारे यद्द करतव और 
कहाँ मेरे यहाँ को रूखी-सूखी मोटी रोटी ! मोटी रोटी और 
मामूली तौर पर उबाला हुआ बिना मसाजे शाक तुम खा सकोगे ९ 
मुझे संरेह है कि तुम इन रोटियों को पचा सकोगे; पर लो, खाओ। 

घनना--तुम भी खाओ और में भी खांऊँ। मेंने तो एक 
ही चाँस जोता है, मगर तुमने तो सारा खेत जोता है । 

घनना और किसान दोनों रोटो खाने लगे। घनन्‍्ना को वह 
मोटी रोटो कैसी छगी होगी ९ 

भीटठी !! 

यद्यवि रोटी जाट के घर की है, मोटी है, शाक भो अच्छा- 
स्वाविष्ट न होगा, लेकिन धन्‍ना को भूख लगो है। कड़ी भूख में 
जैसा भोजन मिल जाय वद्दी मीठा लगता है । 


घन्‍ना रोटी खाते-खाते कद्दता दै-राम को बात आज दो 
याद आई ! राम शबरी के दिये हुए फल खाकर कद्दते थे-छक्ष्मण । 
राजा जनक के घर षट्रस भोजन किया और माता के हाथ के 
भोजन का भी स्वाद चखा, लेकिन सच्चा भोजन तो आज ही 
मिला है। सहाराज जनक ने दामाद के नाते जिसाया और माता : 
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ने पुत्र के नाते, लेकिन इस भीलनी ने किस नाते जिमाया है ९ 
भीलनी के साथ मेरा क्या रिश्ता है ? उसे मुझ से क्‍या स्वार्थ 
है ९ इस भोजन में निःस्वार्थवा की जो अनुपम मधघुरता है वह 
डस् भोजन सें नहीं थी । 





घनना भोजन करके जाने लगा। किसान ने कहा--जाते 
कष्ाँ हो ? यद्द तुम्द्वारा घन है । इसे साथ लेते जाओ | 

कृषक की भावना पर विचार करो | उसने धन्‍न्ना को प्रेम- 
पूवेंक भोजन कराया और उसके खेत में जो घन निकला वह भी 
धन्ता का ही ! इस भावना से किसान उस्त घन ले जाने का 
आप्रह करता है। वह कहता है--भाई, अपना धन तुम्दीं बटोरो। 
मुझे कहाँ कारागार में फेंसाते धो ! 


धन्ना--मेंने तो रोटी के लिए हल चलाया था सो रोटी 
मिल गई । इसके सिवा मेरा कुद् नहीं है । तुम्दारे खेत में जो 
निकला वह सब तुम्दारा है । 

घनन्‍ना सोचने लगा--यह किसान भी धन्य है। यह कृत- 
पुण्य है। में सोचता था, में त्यागी हूँ । पर मेरे घर में तो धन 
भरा था और यद्द किसान खेती करके पेट पालता है। इसी के 
खेत में, इसी के हल से अचानझ घन का चरू निकला और 
यह कहता है--अपना धन लेते जाओ । इसके त्याग के सामने 
मेरा त्याग फ्रीका पढ़ गया हे । जब में घर का उतज्त घन 
जोड़ आया हैं तो यह घन क्‍या छू ? अपने भाइयों को सुधारने 
कर जोड़ा तो यह धन मिला। अगर किसान 
ए इसे भी त्याग दूँगा, तो आगे और मिलेगा । 





घम का माहात्म्य साधारण नहीं है । धर्म का आचरण तनिक 
भी वृथा नहीं जाता । 

धन्ना किसान से अपना हाथ छुड़ाकर चल दिया । किसान 
विल्लाता ही रहा, लेकिन घन्‍ना न लौटा । 


घनना के चले जाने पर किसान सोचने लगा“>हम तो 
खेत से केवल अन्न उत्पन्न करने वाले हैं । खेत में से जो घन 
निकला है वह मेरा नहीं, राजा का है। इस भ्रकार विचार कर वह 
राजा के पास पहुँचा । उसने राजा से कहा--आज घन्ना नामक 
एक द्रिद्री-सा दिखाई देने वाला आदमी मेरे खेत पर आया था। 
बह ऊपर से ऐसा माह्ठम दोता था, पर था कोई बढ़ा आदमी | 
उसने रोटी के लिए मेरे खेत में हल चलाया। उसने खेत में एक 
चाँस निकाछा । उसी चाँस में धन का एक चरू निकला। 
पहले तो मैंने उसे यों ही जिमाना चाद्दा | पर वद्द नहीं माना । 
उसने चाँस चलाया और घन का यह चरू ज़मीन में से निकल 
पढ़ा । यह चरू या तो उसका दे या फिर आपका हो सकता 
है। वहद्द तो उसे ले नहीं गया। अब आप कृपा कर उसछ्ते मैंगवा 
लीजिए । उस चरू पर मेरा अधिकार नहीं दै। में उसे नहीं 
रख सकूगा। 

किसान की केफ्रियत सुन कर [राजा ने कहा--वह निस्पृह 
पुरुष धन्यवाद का भागी है। अगर वह मुझे मिलेतो में 
उसके पेरों में गरिरूँ । पर वह तो चला गया । तुम हो, सो वह 
घन तुम्ईी अपने पास रहने दो । 

किसान--अन्नदाता, जिस घन पर मेरा अधिकार नहीं है, 
उसे मैं केसे रक्खूँ ? उस धन का उफ्योग मैं नहीं कर सकूंगा । 
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जब किसान घन लेने के लिए किसी भी प्रकार तैयार न 
हुआ तो राजा ने धन निकलने के स्थान पर उसी घन से एक 
गाँव बसा दिया | उस झ्राम का नाम रक्‍्खा गया--धनवर्गू । 
धन्ता के नाम पर उस प्रास को जागीर करके उसी किलान. 
को उसका पटेल बना दिया गया | 

इस कथानक से यद्द प्रकट है कि जो भ्रगवान्‌ का भरोसा 
रखता है, और अपने जीवन को निरपेक्ष बना लेता है, वह 
धन्ना के समान बन कर कहीं और कभी कष्ट नहीं पाता! 
भगवद्भक्ति का ऐसा ही प्रभाव है । अगर आप भगवान्‌ की 
प्रार्थना करते हुए इस भ्रकार निरएद् बनेंगे तो आपको छक्ष्मी के 
लिए देश-विदेश नहीं भटकना पड़ेगा, लक्ष्मी स्वयं झ्राकर आपके 
चरण चूमेगी और आपका कल्याण द्वोगा । 


देहछो 


महावोर-भवन, 
ता० ९-१० ३१. | 





(१3 ० ) 
को 


२ 
कीर खकंघ 


प्राथना 
श्री आदीश्वर स्वाम। हो, 
प्रणमूं सिर नामी तुम भगो, प्रभु अन्तरयामी जाप । 
मो पर झहेर करीजे हो, 
मेटीज चिन्ता मन तणी, स्ह्वारा काटो पुराकृत पाप ॥ श्री० ॥ 
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अपने आत्मा को शान्ति देने के लिए श्रार्थना की जाती है 
ओर इसीलिए प्रार्थना के विषय में दो शब्द उच्चारे जाते हैं। में 
अपने जीवन का प्रार्थेनामय देखने के लिए लालायित हूँ । ऐसा- 
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करना कत्तेज्य भी हे और इसी में आत्मा का कल्याण भी है। 
मेरे विचार में क्या साधक-जीवन में और क्या गशृहस्थ-जीवन में 
सत्र सवंदा प्राथना अपूर्व बस्तु है। आत्म-शान्ति का यह्‌ 
अत्यन्त उपयोगी और सफल साधन है । 


मैंने भगवान्‌ ऋषभरेव की प्रार्थना की है। यों तो भगवान्‌ 
ऋषभदेव की प्रार्थना मद्दाकबियों ने प्रौढ़ पारिडत्यपूर्णं भाषा में 
की है। प्रौढ़ भाषा में डनका गुणानुवाद किया है। किन्तु बाढु 
जीवों के लिए बाल-भाषा में की हुई यह प्राथेना भी साधारण 
नहीं है । इसके अतिरिक्त भक्ति में भाषा का नहीं, केबल भावना 
का मद त्व है। जब हृदय में तीत्र भक्ति का उद्रोक होता है तब 
भाषा दासी बन कर दूर खड़ी रहती हे। उस समय उसके 
'सौन्दये और बनाव की ओर भक्ति-विहल पुरुष आँख उठा कर 
“भी नहीं देखता । 


जैन शास्त्रकारों ने भगवान्‌ ऋषभदेव के चरित्र का जो 
“बिन्रण किया है, स्तुतिकार ने उसका संकलन करके उन्हें इस 
स्तुति में स्थान दिया है । हमें यह देखना है. कि इस स्तुति का 
सबसे बढ़ा और प्रधान आदेश क्‍या है ९ 


प्रत्येक घधर्मसेवक का यहद्द्‌ कत्तंव्य द्ोता है और उसे यह 
बात सदा ध्यान में रखनी चाहिए कि जिस धर्म को उसने अपने 
गले का हार बनाया है, अपने भात्मा का आभूषण सममा है, 
'जिस धर्म से अनन्त सुख और अक्षय शान्ति प्राप्त होने का उसे 
विश्वास है, उस घर्म के लिए किसी भी प्रिथ से प्रिय वस्तु को 
नयोछावबर करने से बह पीछे न हटे । जो घर्म को विशेष और 
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स्वोधिक कहता है, मगर धर्म के लिए किसी वस्तु का त्याग 
करने में संकोच करता है, समझना चाहिए कि उसने घर्स का 
महत्व नहीं सममा है । 

धर्म के च्षेत्र में तो भगवान्‌ ऋषभदेव का महान्‌ उपकार है 
ही, किन्तु संसार-व्यवहार में भी उनका असीस उपकार है। 
भगवान्‌ ऋषभदेव ने संसार के प्राणियों को मरने से बचाया है। 
पुराण की कल्पना है कि जब प्रथ्वी पाताल लोहे में डूब रद्दी 


थी, तब भगवान्‌ ने वाराह रूप धारण करके उसका उद्धार किया - 


था। इस कल्पना का फलिताथे है संक्षार के प्राणियों को संकट 
से मुक्त करना । भगवान्‌ ऋषभदेव ने जगत्‌ को दुःखों से उबारा 
था । जब कल्पवु”क्षों से प्राप्त होने वाले भोजन आदि का मिलना 
बन्द हो गया तब मानव-समाज पर घोर संकट उपस्थित हो गया। 
इस भीषण सहझट के समय भगवांन्‌ ऋषभदेव ने जनता को 
श्राश्वासन देते हुए कहा--घबराओ मत । अब तक कल्पवृक्ष 
देते थे, अब में ऐसी कला बतलाता हूँ, जिसके प्रयोग से तुम 
दूसरों को देने योग्य बन जाओगे। कस्पवृत्ष तुम्हारे हाथ का- 
खिलौना है । उस पर निर्भर न रह कर आत्मनिरभेर बनो | पर- 
निर्भरता सदा संताप का मूल है | कोई भी मनुष्य पर-निर्भर रह 
कर सुखी नहीं रह सकता। 

इस प्रकार आश्वासन देकर भगवान्‌ ने जगत्‌ को ऐसी कला 
का दान दिया कि जो वस्तु कल्पवृक्ष से माँगनी पड़ती थी वह 
घर में ही हो गई । भगवान्‌ की कला के बरदान का फल संसार 
आज भी भोग रहा हे। कल्पवृक्षों स जो-जो पदाथे मिलते थे 


बह सबके सब भगवान्‌ द्वारा दी हुईं कलाओं से भी मिलने लगे।- 
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कुछ लोग कहते हैं कि युगलिया श्रच्छे थे, जिन्हें कुछ 
करना-धरना नहीं पड़ता था । लेकिन वास्तविकता क्या है ९ माँग 
कर लाना अच्छा हे या स्वयं पेदा करके खाना अच्छा है ? 











जो व्यक्ति भगवान्‌ ऋषभदेंब की बताई हुई कला का महत्व 
नहीं जानता और बिना परिश्रम किये--बिना उपाजन किये-- 
खाना चाहता है, वह भगवान्‌ ऋषभदेव को ही नहीं जानता । 
ऐसे लोग भगवान्‌ कऋषभदेव की कला का अ्रपमान करने 
वाले हैं । 


यहाँ पर आशंका हो सकती है कि भगवान्‌ ने जीवनोपयोगो 
कलाओं की शिक्षा तो दी, मगर यांत्रिक कला-आधुनिक विज्ञान, 
की शिक्षा नहीं दी, इसका क्‍या कारण है ९ भगवान्‌ अतिशय 
ज्ञानी--अवधिज्लान के धनी थे, फिर भी क्या उन्हें इस विज्ञान 
का परिचय नहीं था ९ 


इस श्राशंका के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि 

यह विज्ञान भगवान्‌ के ज्ञान से बाहर नहीं था। परन्तु वह 
संसार की रक्षा करना चाहते थे, संसार में शान्ति का संचार 
करना चाहते थे । वे घ्वंस को आमंत्रित करना नहीं चाहते थे। 

- संसार को प्रलय की ओर प्रेरित करना उन्हें अभीष्ट नहीं था । 
इसी कारण उन्होंने आजकल सरीखे विज्ञान का शिक्षण नहीं 
दिया । यह विज्ञान मानव जाति फे छिए वरदान नहीं, अभिशाप 

, है और इसकी बदौलत मनुष्य पशु बनता जा रद्दा है। भगवान्‌ 
ऋषभदेव मनुष्य को देवत्व की ओर अग्रसर करना चाहते थे तो 
पशुत्व की ओर घसीट ले जाने वाले विज्ञान का- विषैले, 
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विनाशकारी और विकृत ज्ञान का उपदेश क्‍यों देते ? अगर मग- 
वान्‌ इस विज्ञान का उपदेश देते तो, जो संसार कल्पवृक्षों का श्रभाव 
होने पर भी विनष्ट होने से बचा रद्दा, वह संसार भी विनाश के 
गत्त' में गिर जाता। जिन्होंने आधुनिक विज्ञान के आविष्कारों में 
योग दिया है, आज वे स्वयं ही उससे घबराने लगे हैं | काउण्ट 
टॉल्टटाय ने आधुनिक साइंस का अध्ययन करके कहद्दा है. कि इस 
साइंस की कृपा से एक दिन संसार भूखों मरने लगेगा । 


में आप लोगों से ही पूछता हूँ कि पचास वे पहले के 
ज़माने से आज के जमाने में क्या अन्तर है ९ श्राज यन्त्रकला 
में विस्सथयजनक अभिवृद्धि हुई है। महीनों की यात्रा घंटों में ही 
समाप्त द्वो जाती है। खारे संसार के साथ सब का सन्निकट 
संबंध स्थापित हो गया है। भोग और ऐश्वर्य के साधन सरलता 
से जुदाये जा सकते हैं । इतना सब-कुछ होने पर भी पचास वषे 
पहले मनुष्यों में परस्पर जो श्रेम था, संतोष था, सादगी थी, 
.निराकुलता थी और जीवन-निर्वाह के लिए वास्तव में उपयोगी 
पदार्थों की बहुलता थी, और इन सब सदूगुणों के कारण संसार 
में जो शान्ति थी वद सब आज कहाँ है ? संसार का गौरव 
बढ़ाने वाली विभूतियाँ क्राज क्‍यों और कैसे बिलीनप्राय हो गई 
हैं. ? श्रापकी व्याकुलता आज बढ़ी है या घटी है ९ 


बढ़ी है !! 
आज वेद्यों और डाक्टरों की संख्या बढ़ गई है, धकील- 
'जैरिस्टर बढ़ते जाते हैं; लेकिन इनसे रोग और मुक्रदमे घटे हैं या 


बढ़े हैं. ९ 
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बढ़े हैं !! 


भगवान्‌ ऋषभदेव ज्ञानी नहीं थे या उन्हें यह साइंस माठूम 
नहीं था, यद्द बात नहीं है | ऐसा द्ोने पर भी उन्होंने आधुनिक 
विज्ञान की भ्रवृत्ति नहीं की | यद्द बात सभो स्वीकार करते हैं कि 
भारत के महात्मा गहरे से गहरे विचार में उतरते हैं । भगवान्‌ 
ऋषभदेव ने भौतिक विज्ञान के दुष्परिणामों का विचार करके 
उसे प्रचलित नहीं किया । किसी को भूठा अभिमान न हो, सब 
समान भाव से रहें, भविध्य में प्रतिकूल परिस्थिति पंदा न हो, 
इन विचारों से श्राधुनिक भौतिक विज्ञान नहीं चलाया । उन्होंने 
स्वयं अपने हाथ में दल पकड़ा और कुमार की तरह बत्त न 


घड़े । 


इस प्रकार की कला बता कर भगवान्‌ ने समझ लिया कि. 
श्रव मनुष्यों के लिए चारों गतियों के दरवाजे खुले हुए हैं । 
यह्‌ जब तक कार्य नहीं करते थे तब तक नरक में तो नहीं जाते: 
थे, पर मुक्ति प्राप्त करने के साधनों का भी आचरण नहीं कर 
सकते थे। कला बताने के पश्चात्‌ भगधान्‌ ने खोचा--अब तक यह्‌ 
लोग नरक गति के योग्य काम नहीं करते थे इख कारण नरक. 
में नहीं जाते थे; किन्तु अब लोग आपस में लड़ेंगे-मरेंगे और 
नरक में भी जाएँगे । अब इनके लिए नरक का मार्ग भी खुल 
गया है । अतएव इन्हें नरक से बचाकर मोक्ष के सार्ग पर कैसे 
लगाया जाय ( इस प्रकार विचार कर उन्होंने संसार के समक्ष 
एक सुन्दर आदशे उपस्थित किया। उन्होंने अपनी संसास्यात्रा 
समाप्त फरने से पूरे स्वयं संयम प्रहण करके सोक्षमागे बताया 
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तोथकर किसी कत्त उ्य को सिफे क॒द्द कर नहीं वरन्‌ स्वयं करके 
बतलाते हैं । 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने यह बताने के लिए संयम धारण किया 
कि संसार के प्राणी आरंभ-परिप्रह को अप्रि में न जलते रहें । 
संसार-त्याग का राजमार्ग बताने के लिए भो भगवान्‌ ने अपने 
चार हजार मनुष्यों के परिवार के साथ दीक्षा घारण की | अकेले 
भगवान्‌ ऋषभदेव ने द्वो दीक्षा घारण नहीं की बरन्‌ उन्होंने 
अपने पुत्रों और पुत्रियों को भी दीक्षा दी | भगवान्‌ ने पुत्रियों को 
दीक्षा दी तो क्या यह समझा जा सकता है कि पुत्रियों की शादी 
करने योग्य धन उनके पास नहीं था ९ या पुत्रियों के योग्य घर- 
वर नहीं मिलता था ? अगर यद्द बात न थी तो उन्होंने अपनी 
पुन्नियों को जद्वाचारिणी क्‍यों रक्खा? भगवान्‌ ने सोचा - हम जिस 
मार्ग पर संसार को जगा कर ले जाना चाहते हैं उस मार्ग के 
पथिक कुटुम्ब सह्दित बन जाएँगे तो संसार उस मागें पर चलने 
के लिए उद्यत होगा। लोगों को उस मार्ग की मद्दत्ता क। ख़याल 
शा जायगा । 


आजकल के छोग भी संसार-त्याग और संयम धारण 
को श्रेयस्कर समभते हैं और संसार का त्याग करने वालों की 
यथाशक्ति पूजा भी करते हैं, दूसरों को त्याग करने का उपदेश 
भी देसे हैं, मगर जब अपने या अपने घर पर भा बनती है 
ठब चुप्पी साध लेते दें। यही नहीं, विरोध भी करते हैं और 
जदाँ तक षश चलता है, संसार-स्याग में रुकावट डालने से 
नहीं चूकते । 

१३ दि. जी 


१६४ ] जवाहर-किरणावलो : द्वितीय भाग. [[ दिव्य जीवन 














श्राप चाहते हैं कि समाज में उच्च कोटि के साधु हों, 
उन्च कोटि की साध्वियाँ हों; लेकिन अपने कुट्ुम्ब को संसार में 
दी फैंसाये रखना चाहते हैं | अगर आप प्रतिष्ठित और रुचच 
कुटुम्षों के साधु चाहते हैं. और अ्माप स्वयं भी ऐसे हैं, तो साहस 
कीजिए । भगवान्‌ ऋषभदेव का पृर्णरूपेण न सद्दी, आंशिक 
रूप में ही अनुकरण कीजिए। भगवान्‌ ने अपने अट्ठानबे 
पुत्रों को और दो कन्याओं को दीक्षित किया था । शेष दो पुत्र 
जो बचे थे सो उन्होंने भी कुछ दिनों बाद दीक्षा लेली 
थी | इस प्रकार भगवान्‌ दूसरों स जो काय कराना चाहते थे, 

से उन्होंने स्वयं रूग्फे दिखा दिया । 


दूसरों की श्रालोचना करना जितना सरल है, दूसरों की 
आलोचना का पात्र न बनने के लिए समुचित कार्य करना 
उतना ही कठिन है | आप लोग अगर अपने कुंटुम्ब को पहले 
सुधारेंगे तो दूसरे बहुत-ख छोग आपके बिना कद्दे--आपका 
अनुकरण करके ही सुधर जाएंगे। दूसरों स त्याग कराने से 
पहले आपको त्याग करना चाहिए । 


आप लोग गुरुइुलों और विद्यालयों की प्रशंसा करते हैं, 
समय-समय पर उनके संचालन के लिए श्रार्थिक सहायता 
भी देते हैं; पर अगर आप सचमुच दी उन्हें कल्याणकारी 
सममते हैं तो उन संस्थाओं में अपने बालकों को प्रविष्ट क्‍यों 
नहीं कराते ९ प्रायः गरीबों के ही बालक उन संस्थाश्रों में क्‍यों 
हैं ? अपने लड़कों को पढ़ाने के लिए आप दूसरी जगह भेजें 
ओर दूसरों के लड़कों के लिए इन्हें अच्छी बतावें, यह कौन- 
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सा न्याय है ? ऐसी स्थिति में यद्द संस्थाएँ अच्छी कैसे मानी 
जाएँगी और इन में पर्याप्र धन भी कहाँ से आयगा 

भगवान्‌ ने अपने ९८ पुत्रों को दीक्षा का माद्दात्म्य समझाया | 
अगवान्‌ के ज्येष्ठ पुत्र भरत ने जब अपने भाईयों से अपनी 
अ्रधी नता स्वी कार करने को कहा, तब उन्होंने उत्तर दिया--पिताजी 
ने दमें आपका भाई बनाया है, दास नहीं बनाया। द्वम लोग 
आपके भाई बन कर रह सकते हैं। हम दास बन कर नहीं 
रह सकते । 


आज गाँधीजी भी यही कहते हैं । उनका कथन भी यही 
है कि भारत, इंग्लैणड का मित्र बन कर रहेगा । वह इंग्लैण्ड 
का गुलाम बल कर नहां रह सकता | 

भरत चौदह रत्नों के स्वामी थे। उन्हें अपने रत्नों का 
गये हुआ । वह्द कद्दने लगे--में चक्रवर्त्ती हूँ । पटू खण्ड भरत 
क्षेत्र का अद्वितीय अधिपति हूँ । सम्पूर्ण भरत क्षेत्र में ऐसी कोई 
भी सत्ता कायम नहीं रह सकती जो मरी शधीनता स्वीकार 
न करे । जो सेरी आन (श्राज्ञा) न सानेगा, में उत्ते कुचल दूंगा ।' 





भरत ने अपने भाइयों के पास संदेश भेज दिया-या तो 
मेरी श्रधीनता स्वीकार करो या युद्ध करने के लिए उद्यत हो 
जाओ । यह संदेश जब मिला तो ९८ भाइयों ने मिल कर परा- 
मर्श किया--इस स्थिति में हमें क्या करना चाहिए ९ अन्त में 
सन्होंने निश्वय किया--अगर हम लोग रहेंगे तो स्वतन्त्र होकर 
दी रहेंगे, श्रन्यथा युद्ध करके अपनी बलि चढ़ा देंगे। €स भगवान्‌ 
ऋषभदेव के पुत्र हैं | भगवान्‌ के पुत्र गुलाम होकर जीवित नहीं 
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रह सकते | हम गुलामी स्वीकार करके भगवान्‌. के उज्व्वल 
यश सें कालिमा नहीं लगने देंगे | ग़ठामी. अन्ततः गुलामी ही 
है, भले ही वह सगे भाई को द्वी क्‍यों न हो ! पिताजी ने हसमें 
स्वतन्त्र किया है अतएव हम स्वतन्त्र द्वी रहेंगे। परन्तु हमको 
तथा भरतजी को पिताजी ने राज्य दिया है। अतएब युद्ध करने 
से पहले, इस विषय में पिताजी से सम्मति ले लेना आवश्यक. 
है | पिताजी का निणेय हमारा अंतिम निर्णय होगा। अगर 
उन्होंने युद्ध करमे की सम्मति दी तो हम लोग 'अपनी सम्पूर्ण 
शक्ति लगा कर युद्ध में जूक पड़ेंगे और उनके अलुप्रद्द से इन्द्र 
भी हमें पराजित नहीं कर सकेगा । कदांचित्‌ उन्होंने भरतजी 
के अधीन द्वोने को सलाद दी तो फिर सम्पूर्ण भाव से भरत 
जी की अधीनता स्वीकार कर लेनी होगी | पिताजी के निर्णय 
को हम लोग बिना किसी संकोच के, बिना ननु नच किये 
अंगीकार करंगे ।” 

श्रट्टानवे भाई इस प्रकार निर्णय करके पिता के पास गये । 
विशिष्ट ज्लानी भगवान्‌ पहले-से ही सब बातें जानते थे | जैसे ही 
यह लोग उनके पास पहुँचे, भगवान्‌ ने कहा-तुम भरत द्वारा सतायें 
गये द्वो ! वास्तव में मेने तुम्हें स्वतन्त्र ही किया है और स्वतन्त्र 
रहना दी क्षत्रिय का धमं है। मगर सर्वश्रेष्ठ स्वतन्त्रता दूसरी 
दी बस्तु है। चौदद रत्न और नौ निधियाँ प्राप्त कर लेने पर भी 
भरत को सन्‍्तोष नहीं हुआ दे, यह देख कर भी क्या तुम्दारी णाँखें 
नहीं खुलीं ? संसार के समस्त पदार्थों क्री प्राप्ति कदाचित्‌ किसी 
को हो जाय तब भी सन्‍्तोष के बिना शान्ति नहीं मिलती । इससे 
विपरीत सन्तोषबृत्ति जिसके अन्तःकरण में व्याप्त हो जादी है वह 
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अकिंचन्‌ होने पर भी खुख का उपभोग करता है । असंतोष वह 
_लपलपावी हुई ब्वाला है जिसमें घृत की आहुति देने से निरन्तर 
वृद्धि दी होती जाती है । अतएब तुम लोग स्थिर-चित्त होकर 
विचार करो | 
- अपने भाई भरत पर क्रद्ध होना वृथा है। उस पर दया 
करके उसे सुधारों । भरत को राज्य के टुकड़े पर अभिमान आ 
गया है । उसने तुम्हें सताया है, यह अपराध उसका नहीं, वरन्‌ 
उसमें अहंक।र उत्पन्त कर देने वाले राज्य का है । यह राज्य 
ऐसे-ऐसे अनेक श्पराधों और अवगुर्णों को उत्पन्न करता है| 
अगर तुम्हें इन अपराधों और अवशुर्णों से घृणा दे तो तुम स्वयं 
'शाज्य की लालसा मत करो | तुम राज्य को तुच्छ समझो और 
मेरी शरश में आओ । मेरी शरण में आ जाने पर न तो तुम्हें 
भरत की अधीनता स्व्रीकार करनी पड़ेगी और न युद्ध ही करना 
पड़ेगा । इतना ही नहीं, तुम खब प्रकार की परतंत्रता से मुक्त दो 
जाओगे । सच्ची स्वाधीनता का यही एक मात्र राजमार्ग है । 
'निरष्ठह्द एवं निरपेक्ष भाव में दी स्वाधीनता दे ! जहाँ पर पदार्थों के 
साथ संबंध है, वहाँ पराधीनता अनिवाय है। पराघीनता की 
बेढ़ियों को काटने का उपाय हे-आत्म-निर्भर बनना | तुम पर- 
'पदार्थों के अधीन रहो-संसार की वस्तुओं को अपने सुख का 
साधन समझो और फिर पराधीनता से भी बचना चाहो, यहद्द 
संभव नहीं है । पूर्ण स्वाधीनता १ृर्ण स्वावलम्बन से द्वी आती 
है। अतएव अपनी मिथ्या घार्णाओं को छोड़ो और में जिस 
थथ का अपने आचरण द्वारा प्रदर्शन ऋर रहा हूँ, उस पर चलो। 
भगवान्‌ का उपदेश खुनकर ९८ भाई मुनि बन गग्रे । भरत 
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को जब अपने भाइयों के मुनि बन जाने का संवाद मिला तो वह 
मूर्चिछित होकर सिंद्दासन से गिर पड़ा । आँखों से अविरल अश्रु- 
धारा प्रवाहित होने लगी | वह भागा हुआ पिता फे पास जाया। 
जब उसने अपने भाइयों को मुनि के वेष में देखा तो वह काँप 
उठा। उसके संताप और पश्चात्ताप का पार न रहा। उसने 
कहा--भाइयो, में अपराधी हूँ । मेंने तुम्हारे ऊपर अत्याचार 
किया है। तुमने मेरे अत्याचार को विचित्र तरीके से सहन किया 
है । साम्राज्य की सुरा के मद में मत्त द्ोकर मैंने तुम्हें घोर कष्ट 
पहुँचाया है । में इन चक्र आदि के चक्कर में फंस गया। चौददद 
रत्नों ने जपने ९८ भाइयों को सुला दिया ! मुझे क्षमा का दान 
दो भाइयो, चक्रवरत्तो भरत आज तुम्हारे समक्ष क्षमा का भिखारी 
बना है ! ४ 


इस भ्रकार भरत का अ्रभिमान चूर-चूर हो गया । उसका गे 
गल गया । भरत के भाइयों ने भरत का गये किस प्रकार चकना- 
चूर कर दिया ? इस प्रश्न का एक ही उत्तर दै--त्याग से । त्याग 
में अनन्त बल है; अमित सामथ्य है । जहाँ संसार के समस्त- 
बल बेकार बन जाते हैं, अख्न-शख्त्र निकम्मे हो जाते हैं, वहाँ भी 
स्थाग का बढ अपनी अद्सुत और अमोघ शक्ति से कारगर 


होता है । 


इस प्रकार भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने ९८ पुत्रों को जैनेन्द्री 
दीक्षा से दीक्षित किया | बाद में बाहुबली और भरत ने भी संयम, 
घारण किया । ५ 


तास्पय यद्द दे कि जिसे तुम कत्तेव्य मानते दो, उसे केवल. 
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मानते ही न रहो-बल्कि आचरण में उतारो। अपने कत्तेज्य की 
भावना को व्यवहार में लान की चेष्टा करो । आ्रावक के तीन 
मनोरथों में दीक्षा धारणा करने की भावना भी है । श्रावक प्रति- 
दिन कंचन-कामिनी का त्थागो, अकिंचन्‌ अनगार बनने को 
अभिलाषा करता है । ऐसी स्थिति में यदि श्रावक के घर का 
कोई व्यक्ति दीक्षा घारण करता है तो कया हानि है ९ श्रावक को 
प्रसन्नतापूर्वंक उसका शअनुमोरन करना चाहिए और उसमें विज्न- 
बाधा नहीं ढालना चाहिए । 


हक 


तीथंकर भगवान्‌ का अनुधरण करके उनके कुटुम्बियों ने, 
स्‍्नेद्दी जनों ने, तथा अन्यान्य परुषों ने भी दीक्षा धारण को है। 
भरत ने जब दीक्षा घारण की, तथ उनके अधीनस्थ अनेक 
राजाओं ने उनका चरण-अनुसरण छ्िया। ऐसी स्थिति में धर्म 
का माहात्म्य और घर की जागृति क्यों न होती ९ 

>< >< >< >< 

आज निम्रेन्थवर्ग की स्थिति कुछ विषम-सी हो रही है । 
साधुसमाज और साध्वीसमाज में निरंकुशता फैलती जाती है। 
इसका कारण किस प्रकार के पुरुष ओर किस प्रकार की महिला को 
दीक्षा देनी चाहिए, इस बात का पूरी तरह विचार नहीं किया 
जाना रहा है। दीक्षा संबंधी नियमों का पालन बहुत कम हो रद्दा 
है। इस नियमद्दीनता का दुष्परिणाम यहाँ तक हुश्रा है कि 
अपनी सम्प्रदाय से भिन्‍न जैन सम्प्रदाय में दौक्षा लेने के कारण 
मुक़दमेबाजी तक द्वो जाती दे । 

साधुसमाज के निरंकुश होने श्रौर साधुता के नियमों में 
शियिलता आजाने के कारणों में से एक कारण है--साधुओं के 
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हाथ में समाज-छुघार का काम होना । आज सामाजिक लेख 
लिखने, वादविवाद करने और इस प्रकार समाज-सुधार करने का 
भार साधुओं पर डाल दिया गया है। समाज-सुधार करने का 
कार्य दूसरा कोई वर्ग अपने हाथ में नहीं ले रहा दे । अतएव यह 
काम भी कई-एक साधुणों को अपने द्वाथ में लेना पड़ा है । 
इसलिए प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में साधुओं द्वारा ऐपे-ऐस काम 
हो जाते हैं जो साधुता के लिए शोभास्पद नहों कह्टे जा सकते । 

यदि समाज-सुधार का काम साधघुवर्ग अपने ऊपर नदीं लेता 
तो समाज बिगड़ता है और जो समाज लौकिक व्यवद्दार में ही 
बिगड़ा हुआ होगा उसमें घमम को स्थिरता किस प्रकार रह 
सकेगी ! व्यवहार से गया-गुजरा समाज धर्म की मयोदा को 
केसे कायम रख सकेगा ९ इस दृष्टि से समाज-सुधार का प्रश्न 
भी उपेक्षणीय नहीं है । 

साधुवर्ग पर जब समाज-सुघार का भार भी होगा तब 
उनके चारिज््य की नियम-परम्परा में बाधा पहुँचने से चारिश््य में 
न्यूनता आजाना स्वाभाविक है । इस प्रकार आज का साघुसमाज 
बड़ी विषम अवस्था में पड़ा हुआ है। एक भणोर कुआँ, दूसरी 
ओर खाई-सो दिखाई पड़ती है । 

. समाज-सुधार का भार साधुओं पर पड़ने का परिमाण क्या 
हो सकता है, यह समझने के लिए यतिसमाज का डदाहरण 
मौजूद दे । पहले का यति-समाज अआआज सरीखा नहीं था। 
लेडिन उसे समाज-सुधार का काये अपने द्वाथ में लेना पड़ा। 
इसका परिणाम धघीरे-घीरे यह हुआ कि सामाजिश्ता की ओर 
अग्रसर दोते-होते उनकी प्रवृत्ति यह्०ाँ तक बढ़ी कि वे स्वयं ही 
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पालकी आदि परिप्रह के घारक बन गये । यदि वत्तेमान साधुश्रों 
को समाज-सुधार का भार सोपा गया ओर उनमें सामाजिकता 
की वृद्धि हुई तो उनकी भी ऐसी ही--यतियों जेसी--दशा होना 
संभव है | श्रतएव साधु समाज के ऊपर समाज-सुधार का बोस 
न होना ही उत्तम है | साधुओं का अपना एक अलग कायेक्षेत्र 
है। ठससे बाहर निकलकर भिन्‍न क्षेत्र में जाना योग्य नहीं हे। 
उनका कार्य-क्षेत्र भी अत्यन्त विस्तृत और महत्वपूर्ण है । 


अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ऐसा कौन-सा उपाय 
है, जिस से समाज-सुधार का आवश्यक और उपयोगी काम 
भी हो सके और साधुओं को समाज-सुधार में पड़ना न पड़े २ 


हमारे समाज में मुख्य दो वर्ग हैं--साधुबर्ग और श्रावक 

वर्ग । साधु वर्ग पर उक्त बोझ पड़ने स क्‍या हानियाँ हो सकती 

हैं, यह बात सामान्य रूप से में बतला चुका हूँ। रहा श्रावकवर्ग, 

सो इसी वश को समाजसुधार की प्रवृत्ति करनी चाहिए। मगर 

हमारा श्रावकवर्ग दुनियादागी के पचड़ों में इतना श्रधिक पेसा 

रहता है और उसमें शिक्षा का भी इतना अभाव है कि वह 
समाज-सुधार की प्रवृत्ति को यथावत्‌ संचालित नहीं कर सकता। 

आवढ्रों में धर्म संबंधी ज्ञान भी इतना पर्याप्त नहीं है, जिससे 
वे धर्म का लक्ष्य रख कर, धर्ममयौदा को अश्लुशण बनाये रख 

कर, तदमुकूल समाज-सुधार कर सके। कदाचित्‌ कोई बविद्वान्‌ 
श्रावक मिलता भी है तो उसमें श्रावक के योग्य आदर्श चरिघ्र 

और कत्त ब्यनिष्ठा की भावना पयोप्त रूप में नहीं पाई जाती । 
बह गृहस्थी के पचढ़ों में पढ़ा हुआ होता है; अतएब उसकी 
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आवश्यकताएँ प्रायः अन्य सामान्य आवकों' के समान दी दोती 
हैं। ऐसी स्थिति में वह अर्थ के घरावल से ऊँचा नहों उठ पाता 
और जो व्यक्ति अर्थ के घरातल से ऊपर नहीं उठा है, उसमें 
निस्पृह, निरपेक्ष भाव के साथ समाज-सुधार के आदर्श काय को 
करने की पूर्ण योग्यता नहीं आती । उप अपनी अावश्यकताएँ 
पूर्ण करने के लिए श्रीमानों की ओर ताकना पड़ता है, उनके 
समाज-हित-विरोधी कार्यों को सहन करना पड़ता है । इसके 
अ्रतिरिक्त त्याग की मात्रा अधिक न होने से समाज्ञ भें उसका 
पर्याप्त प्रभाव भी नहीं रहता । इस स्थिति में किस उपाय का 
अवलमग्बन करना चाहिए जिससे समाज-सुधार के काय में 
रुकावट न आवे और साधुओं को भी इस काये से अलक्ददा 
रक्‍ख्ा जा सके ९? आज यहीं भ्रश्न हमारे सामने उपस्थित है 
ऋर उस हल करना श्रत्यावश्यक है । 

मेरी सम्मति के अनुसार इस समस्या का इल ऐसे तीसरे 
वर्ग की स्थापना करने से ही दो सकता है, जो साधुओं कौर 
आ्राबकों के मध्य का हो । यह वर्ग न तो साधुओं में दी १रिगणित 
किया जाय ओर न गृह-कार्य करने वाले साधारण श्रावकों में हो।. 
इस व्ं में वे ही व्यक्ति समाविष्ट किये जावें जो ब्रह्मचय का 
अनिवाये रूप से पालन करें और अकिंचन्‌ हों अथोत्‌ अस्ने 
लिए घन का संग्रह न करें । वे लोग समाज की साक्षी से, ध्माौ- 
चाये के समक्ष इन दोनों ब्रतों को प्रहण करें । इस प्रकार के 
वीसरे त्यागी श्रावक-वर्ग से समाज-सुधार की समस्‍या भी दल 
हो जायगी और घर्म का भो विशेष प्रचार हो सकेगा | साथ दी 
निम्ेन्थ बगे भी दूषित होने से बच जायगा । 
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इस तीसरे वर्ग से समाज-सुधार के अ्रतिरिक्त घमे को क्‍या 
लाभ पहुँचेगा, यद्द बात संक्षेप में बतछा देना आवश्यक है | 


मान लीजिए कोई व्यक्ति धसमे के विषय में लिखित उत्तर 
चाहता दै। साधु अपनी मयोौंदा के विरुद्ध किसी को कुछ लिखकर 
नहीं दे सकता | अ्रतएवं ऐसी स्थिति में लिखित उत्तर न देने के 
कारण धघम पर आज्षेप रह जाता है। अगर यह तीसरा वगे 
स्थापित कर लिया जाय तो बद लिखित उत्तर भी दे सकेगा । 


इसी प्रकार अगर अमरिका या श्रन्य किसी विदेश में सब- 
धर्म-सम्मेलन होता है; बह्दाँ सभी धर्मों के अनुयायो अपने-अपने 
घर्म की श्रेष्ठता का प्रतिपादन करते हैं। ऐसे सम्मेढ्नों में मुनि 
सम्मिलित नहीं हो सकते; अतएवं धर्म-प्रभावना का काये रुक. 
पड़ता है| यद्द तीसरा वर्ग ऐसे-ऐसे अवसरों पर उपस्थित धोकर 
जैनधर्म की वास्तविक उत्तमता का निरूपण करके घम्म की बहुत 
कुछ सेवा बजा सकता है । श्राजकल ऐसे सम्मेलनों में बहुधा 
जैन धर्म के प्रतिनिधि की अनुपस्थिति रहती है ओर इससे जेन 
घर्म के विषय में इतर सह्ानुभूतिशील व्यक्तियों में भी उतना 
उच्च विचार नहीं उत्पन्न दो पाता | वे जैनधर्म के गरिमा ज्ञान से 
बंचित रहते हैं। तीसरा बगे ऐसे सभी अवसरों पर उपयोगी 
दोगा । इससे धम की प्रभावना होगी । 


इसके अतिरिक्त और भी बहुतरे कार्य हैं, जो सच्चे सेवा- 
भावी और स्याग-परायण तृतीय वर्ग की स्थापना से सरलता- 
पूर्वक सम्पन्न किये जा सकेंगे। जेसे सादित्य-प्रकाशन श्रोर शिक्षा 
आदि | आज यह सब काय व्यवस्थित रूप से नहीं हो रहे हैं | 
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इनमें व्यवस्था लाने के लिए भी तीसरे चग. को आवश्यकता है। 

तीसरे वर्ग के द्ोने से धार्मिक कार्यों में बड़ी सहायता 
मिलेगी । यह वर्ग न तो साधुपद की सयोदा में ही बैधा रहेगा 
और न गृहस्थी के मंमटों में ही फैंसा होगा । अतएव यह वर्ग 
धर्म-प्रवार में उसी प्रकार सहायता पहुँचा सकेगा जेसे चित 
प्रधान ने पहुँचाई थी। धर्म का बोध देने के लिए भ्रदेशो राजा को 
'केशी मद्दाराज के पास लाने को आवश्यकता थी | श्रगर केशी 
महाराज स्वयं चित प्रधान सं, घोड़े फिराने के बहाने से राजा को 
अपने पास लाने के लिए कद्दते तो उनकी साधुत। किस प्रकार 
रह सकती थी ? यद्यपि प्रदेशी राजा को धर्म का बोध देने की 
अत्यन्त आवश्यकता थी, फिर भी केशी महाराज ने चित प्रधान 
से यह नहीं कट्दा कि तुम राजा को मेरे पास ले आओ ! उन्होंने 
सिफ इतना ही कहा छि अगर प्रदेशी राजा हमारे सन्मुख आवे 
'तो हम उस धर्म का उपदेश दे सकते हैं । इस स्थिति में तीसरे 
व्यक्ति की आवश्यकता थी । राजा धर्म से सर्वेथा पराडमुख था । 
उस धर्मश्रवण की आकांक्षा नहीं थी। मद्दाराज केशी अनंगार 
निःपृह थे और उसके पास जाकर धर्म का उपरेश देने से धर्म 
के महत्व में क्षति पहुँचती थी। ऐसा करने से राजा शायद 
मुनिराज के किसी प्रकार के स्वाथ की कल्पना भी करता और तब 
उतना प्रभाव न पड़ता । इस ध्थिति में तीसरे व्यक्ति से ही 
'काम चल सकता था। तीसग व्यक्ति चित प्रधान यहाँ उपस्थित 
होता है और वद राजा को मुनि की सेवा में उपस्थित करने का 
संकल्प करता है । चित प्रधान ने मुनिराज से कहा--महाराज, 
राजा को घस का क्वान कराना अत्यावश्यक है । इससे बढ़ा उपकार 
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होगा । में घोड़ा फिराने के बहाने उसे आपकी सेवा में उपस्थित 
करूँ गा । मुनिराज ने चित से न तो ऐसा करने के लिए कद्दा 
ओर न ऐसा करने से उसे रोका ही । चित बीच का व्यक्ति था । 
वह्द राजा को मुनिराज के समीप ले आया और मुनिराज ने उसे 
धर्म का बोध देकर न केवल उसी का वरन्‌ समस्त प्रजा का भी 
असीम उपकार किया । तात्पये यह है कि तीसरे वर्ग की स्थापना 
से ऐसे अनेक कार्य सम्पन्न हो सकेंगे, जो न साधुओ्रों द्वारा होने 
चाहिए और न श्रावकों द्वारा हो सकते हैं । 


तीसरे वर्ग के होने से एक लाभ और भी है । आज अनेक- 
व्यक्ति ऐसे हैं जिनसे न तो साधुता का भलीभाँति पालन होता 
है और न साधुता का ढोंग ही छूथता है | वे साधु का वेष धारण 
किये हुए साधु की मयौदा के भीतर नहीं रहते । तौधरे बर्ग को 
स्थापना से ऐसे व्यक्ति इस वर्ग में सम्मिलित हो सकेंगे और 
साघुत्व के ढोंग के पाप से बच जाएंगे । लोग असाधु को साधु 
सममने के दोष से बच सकेंगे । 


तीसरे वर्ग की स्थापना से यद्यपि साधुओं को संख्या घटने 
की संभावना है और यह भी संभव है कि भविष्य में अनेक पुरुष 
साधु होने के बदले इसी वर्ग में प्रविष्ट हों, लेकिन इससे घबड़ाने 
की आवश्यकता नहीं है । साधुता की महत्ता संख्या को विपुलता 
में नहीं है, बरन्‌ चारित्र्य की उच्चता और त्याग की गंभीरता में 
है । उच्च चारित्रवानू और सच्चे स्यागी मुनि भ्रस्पसंख्यक हों 
तो भी वे साधु पद की गुरुता का संरक्षण कर सकेंगे। बहुसंख्यक- 
शियिलाचारी मुनि उस्र पद के गौरव को बढ़ाने के बदले: 
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घटाएं गे ही | अतएव मध्यम ब्ग की स्थापना का परिणाम यह 
भी होगा कि जो पूर्ण त्यागी और पूर्ण विरक्त होंगे वह्दी साधु 
बनेंगे और शेष लोग मध्यम ब्ग में सम्मिलित दो जाएँगे। इस 
प्रकार साधुओं की संख्या कदाचित्‌ घटेगी तो भी उन्तकी महत्ता 
बढ़ेगी । जो लोग साघुता का पालन पूर्णोरूपेण नहीं कर सकते 
या जिन लोगों के हृदय में साधु बनने की उस्कंठा नहीं है, वे 
लोग किसी कारण विशेष स, वेष धारण करके साधु का नाम 
धारण कर भी लें तो उनसे साधुता के कलंकित द्वोने के अतिरिक्त 
आर क्या लाभ दो सकता है ? इसलिए ऐसे लोगों का मध्यम 
वर्ग में रहना दी उपयोगी और श्रयरकर है। इन सब दृष्टियों से 
विचार करने पर समाज में तीसरे वर्ग की विशेष आवश्यकता 
श्रतीत द्वोती है । 

इस समाज में करीब पाँच लाख जनसंख्या भानी जाती है । 
इनमें से बहुत से घनवान्‌ हैं, बहुत से विद्वान्‌ हैं, बहुत से 
लोकमान्य भी हैं । यदि समाज के सभी व्यक्ति एक ही सूत्र में 
संगठित हो जाएँ और मिन्न-भिन्‍न रूप में बिखरी हुई शक्ति 
एकन्न की जा सके तो समाज और घर का बड़ा उपकार हो | 
संगठित अवस्था में समाज बहुत-स उपयोगी और उन्ततिकारक 
कार्य कर सकता है। यद्यपि समाज में इस समय भी अनेक 
डक्‍्योगी काय हो रहे हैं पर उनके पीछे संगठन का बल नहीं है। 
संगठन का बल न द्वोने के कारण जैसी प्रगति होनी चाहिए वैसी 
नहीं दो रददी है । बिना पूर्ण संगठन के कोई विशाल योजना कार्य 
में नहीं लाई जा सकती | बिखरी हुई छिन्न-भिन्‍न शक्ति के द्वारा 
साधारण काये दी हो सकता है। उदाहरण के लिए शिक्षा" 
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संस्थाओं को लीजिए । स्म्राज में अनेक. शिक्षा-संस्थाएँ' शिक्षा- 
प्रचार का कार्थ कर रही हैं, मगर सब एक दूसरी से असंबद्ध हैं। 
किसी भी संस्था का सरी संस्था के साथ संबंध नहीं है। ऐसी 
'ध्थिति में किसी भी संस्था को पूर्ण सहयोग नहीं मिल पाता । एक 
आरादमी एक संस्था के लिए चंदा माँगता है तो दूसरा आदमी 
दूसरी संस्था के लिए । चंदा देने बाला किसे चंदा दे और किसे 
न दे ? उसको दृष्टि में सभो संस्थाएँ एक-सी हैं। बह नहीं 
जानता कि कौन-सी संस्था किस पेमाने पर क्‍या फाये कर रही है ९ 
इसके अतिरिक्त एक संस्था, जो किसी के चंदे पर चल रही है 
वह, दूसरी संस्था के स्थाजित होने पर, और अभी तक जो चंदा 
पहली संस्था को मिलता था वह दूसरी को मिलने लगने पर, बैठ 
जाती है। इस असमंजस को दूर करने के लिए अजुभवियों की यह 
योजना है कि समस्त शिक्षा-संस्थाएँ एक ही किसी तन्त्र द्वारा 
संचालित की जावें, सब के जिए सम्मित्नित चदा किया जावे 
और सब संस्थार्य काये का बेंटवारा कर लेबं। ऐसा करने से 
अनेक लाभ होंगे । कार्यकर्त्ताओ्रों की शक्ति का सदुपयोग होगा, 
समाज्ञ पर व्यय का बोर श्रपेक्षाकृत कम होगा, कार्य सुचारु रूप 
से होगा, चंदा देने बालों को मुंकलाहूट न होगी ओर स्थापित 
होने के पश्चात्‌ किसी भी संस्था के बंद होने का 
अवसर नहीं आएगा । अनुभव की कमी के कारण 
स्थानीय संस्थाओं के संचालकों को जो दिक्‍कतें 
आती हैं ओर व्यवस्था में जो त्रुटियाँ रद्द जाती हैं. वे भी नहीं 
रहेंगी । शिक्षा-संस्थाश्रों का उल्लेख तो यहाँ उदाहरण के रूप में 
किया गया है । इसी प्रसार के और भी अनेक काये हैं जो सेग- 
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ठन की अवस्था में सुचारु रूप से किये जा सकते हैं और असंग- 
ठित अवस्था में अव्यवस्थित रूप से हो रहे हैं | पर यह सब तभी 
हो सकता है जब समाज. संगठित हो जाय । 


आज स्थानकवासी जैन कान्फरेंस की कार्यकारिणी समिति 
का अधिवेशन द्वोता है। इस अ्रधिवेशन के संबंध में प्रऊट की 
गई विज्ञप्ति से ज्ञात होता है कि अधिवेशन में साधुसम्मेलन के 
संबंध में विचार होगा। साघधुसम्मेलन के बिषय में में अपने 
ब्यक्तिगत कुछ विचार प्रकट कर देना चाहता हूँ। 


मेरी स्पष्ट सम्मति यद है कि जब तक समस्त उपसम्प्रदार्या 
के साधु अपने प्रथकू-उ्रथक्‌ शिष्य बनाना तथा पुस्तक आदि 
अपने-अपने अधिकार में रखना छोड़ कर एक ही आचाय के 
अधीन न दवोंगे तथा अपने शिष्य ओर शास्त्र आदि पूर्ण रूप से 
उन आचार्य को न सोंप देंगे, तब तक संघ को कोई मर्यादा स्थिर 
रहना कठिन है । यद्द काये चाहे आज हो, चाहे कल द्वो या बहुत 
समय बाद दो, परन्तु जबतक ऐसा न द्वो जायगा तब तक संघ 
में प्रत्यक्ष रूप से दिखाई देने वाली खराबियाँ दूर न होंगी + 
मुझे अपनी ओर से यह बात प्रसिद्ध करने में किब्चितू भी 
संकोच नहीं दे कि यदि उक्त रीति से समस्त संघ एक सूत्र में 
संगठित द्ोता हो तथा शास्त्राज्ञा का पाछन होता द्वो तो इसके 
लिए सवस्व समर्प्स करना में अपना परम कत्त व्य सममतता हूँ। 
हाँ, साधुता को मैंने अपने जीवन का प्राण समझ कर अंग्रीकार 
किया है, इसलिए उसे अगर कोई प्राण लेने का भय बतलाकर 
भी छुडाना चाहे तो भी मैं उसे नहीं छोड़ सकृता। अलबत्ता 
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साधुता के अतिरिक्त और सब कुछ--उपाधि, शिष्य, शास्त्र आदि 
छोड़ने में मुझे तनिक भो संकोच नहीं हो सकता | 

तात्पर्य यह है कि सब साधुओं की एक ही समाचारी हो, 
सब का एक ही आचाय॑ हो और उसी एक आचाये की 'िश्राय! 
में शिष्य तथा शास्त्र आदि रहें, तभी साधु-सम्मेलन सफल हो 
सकता है । 

कदाचित्‌ एक साथ इतना अग्रगामी कदम न उठाया जा सके- 
सब सम्प्रदाय एक न हो सकें, और प्रत्येक सम्प्रदाय अपने-अपने 
आचाय॑ की 'सेश्राय' में शास्त्र तथा शिष्य रख कर शुद्ध समाचारी 
बना लें तब भी साधु-सम्मेलन से कुछ लाभ उठाया जा सकता 
है | प्रथम इतना काय हो जाने पर फिर कभी संगठन की मर्यादा 
बढ़ाई जा केगी। मगर इतना भी अगर न हुआ तो साधु- 
सम्मेलन की सफलता संदिग्ध है । 


श्रावकगण ! श्रमणोत्तम भगवान्‌ मद्दावीर के संघ के अभ्यु- 
दय के लिए हम लोग अपनी प्रतिष्ठा--बड्प्पन त्यागने के लिए 
तेयार हैं, तो क्या आप लोग कुदड्ध भी त्याग न कर सकेंगे ९ 
अगर आप लोग केवल तीन-तीन मद्दीने का समय संघ के हेतु 
स्थाग दें और वद समय धधु-सम्मेलन की इस योजना को सफल 
बनाने में तथा एक समाचारी तेयार कराने में लगा देवें तो 
आपके इस अल्प त्याग से संघ का बहुत कल्याण होगा | 


अपना समाज लौंकाशाह को समाचारी पर है । लौंकाशाद 

भी श्रावक ही थे | उनकी खताचारी के पन्‍ने अ्रभी डूब नहीं गये 

हैं। वे अब मी विद्यमान हैं । उस समाचारी को निकलवा कर, 
१४ दि. जी.- 
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उसमें समयानुसार शास्त्रसंगत सुधार ड्िया जावे और उस पर 
प्रधान-प्रधान मुनियों की सम्मति ली जाय। तत्पश्चात्‌ सब की 
सम्मति से एक शास्त्रसम्मत समाचारी बना कर सब सन्तों से 
पूछु लिया जाय कि यह आपको स्वीकृत है या नहीं ? जो साधु 
उसे स्वीकार करें उन्हीं को अगर सम्मेलन में सम्मिलित किया 
जाय तो सम्मेलन को सफल बनाया जा मकेगा। जो साधु उसे 
स्वीकार न करें, उन्हें वृथा कष्ट देने से कोई लाभ न होगा | 

ऐसा करने से यह भी प्रकट हो जायगा कि कौन-कौन सत 
साधु-सम्मेलन से सहमत हैं और कौन सहमत नहीं हैं ९ यही 
नहीं, यह समाचारी, संगठन के लिए किये जाने बाले त्याग की 
कसौटी का काम देगी | इसके आधार पर सम्मेलन के भविष्य 
का बहुत कुछ अनुमान किया जा सकेगा । 

यहाँ एक बात स्पष्ट कर देने की आवश्यकता है। समा- 
चारी के संबंध में मेंने जो कथन किया दे उसका आशय यह 
नहीं है कि आज डिसी सम्प्रदाय की समाचारी शुद्ध नहीं दे । 
आज भी शुद्ध समाचारी का पालन करने वाले सम्प्रदाय हैं । 
हाँ, जिस सम्प्रदाय में जो त्रुटि हो उसे वह दूर कर देना चाहिए 
ओर सब सम्प्रदायों की समाचारी में एकरूपता लानी चादिए | 
समाचारों में एकरूपता छाये बिना संगठन की भमिका ही 
नहीं बनती । 

मित्रो ! जब तक श्रावक, संघ के अभ्युद्य के लिए त्याग 
का भाव प्रदर्शित नहीं करेंगे और जब तक सब सनन्‍्तों की समा- 
चारी एक नहीं हो जायगी, तब तक ऐसी कोई बिशाल और 
प्रगतिशील योजना पूरी तरह सफल नहीं हो सकती । 


ढह०न०+ बज > अबनभमलनल्‍बेलसनेन अत ऑन ज जल जन 
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कागज़ पर लिखे हुए प्रस्तावों और निणेयों के मोहजाल 
में फेंसने से कुछ भी दाभ न होगा | आज तक न जाने कितने 
'सुन्दर-सुन्दर प्रस्ताव विभिन्‍न सम्मेलनों ओऔऔर समाजों ने स्वीकृत 
करके अपनी फाइलों में रख छोड़े हैं । उन भ्रस्तावों से जनता 
का कुछ लाभ नहीं हुआ | श्रस्ताव वह्दी लाभदायक हीते हैं 
जो ठोस बुनियाद पर स्वीकार किये जाते हैं और कार्य-परिणत 
किये जाते हैं । सांधुसम्मेलत इस प्रकार की कार्यवाही का अप- 
बाद बने, यह मेरी द्वार्दिक इच्छा है । ऐसा होने से ही संघ को 
उन्नति और आपका कल्याण होगा । 


महावीर-भवन, 
देदली 
 त्ञा० १०-१८-३१ 
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मल्लि जिन बालू ब्रह्मचारी ॥ 


जन््नप्तिि९ 4रस्ल् 


यह भगवान्‌ मह्लिनाथ की प्रार्थना की भई है। परमात्मा 
की प्रार्थना जोंबन के उच्च होने को डोरी है। प्रार्थना से आत्मा 
ऊध्वंगामी बनता है| प्रार्थना करने घाला और जिसकी प्राथना 
की जाय वह, कैसे हों, इसमें मतभेद दो सकता है। यों तो 
प्रत्येक आस्तिक किसी न किसी रूप में परमात्मा की प्रार्थना 
करता दे और श्राथंता द्वारा आत्मा को ऊपर चढ़ाने की इच्छा 
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रखता है, परन्तु सब प्रकार की प्रार्थनाओं में विशेष प्रार्थना 
कौन-सी है, यह विचारणीय बात है । 


आये देश के निवासियों द्वारा की जाने वाली परमात्मा की 
प्रार्थना में और आय देश से बाहर वालों की प्राथना में बहुत 
अन्तर है। वह अन्तर इतना अधिक है जितना आकाश और 
थ्वी में है। आये देश से बादर के लोगों की प्राथना में गुलामी 
का भाव भरा रद्दता है। वे सममते हैं. कि इश्वर एक व्यक्ति- 
विशेष है और हम सब उसके श्रधीनस्थ जीव हैं । हम अपनी 
सहायता करने के लिए उससे प्रार्थना करते हैं । जैसे राजा के सामने 
किसी चीज़ की याचना करने से राजा सहायता देता है, उसी 
प्रकार इेश्वर हम से बड़ा है, हम उसकी प्रार्थना करेंगे तो वह 
मारी कुछ मदद करेगा । 


आये देश से बाहर के लोगों की प्राथना की मूल दृष्टि यह 
है । जब इंग्लैणड और जमनी में युद्ध चला था त्तव बादशाह तथा 
अन्य इसाई लोग गिर्जाघर में जाकर प्रार्थना करते थे । बह प्रार्थना 
क्या थी ? बस, यही कि-हे परमात्मा, जर्मनी को हरा दे और 
हमें विजय दे ।” मगर यह बात विचारणीय है कि परमात्मा ऐसा 
क्‍यों करेगा ? क्‍या वह इंग्लेंड का ही है ? जर्मन प्रजा क्‍या 
उसको प्रजा नहीं है ? इसके सिवा जैसे इंग्लेंड में परमात्मा से 
अपनी विजय की और जमेनी के पराजय की प्रार्थना की जाती 
है, उसी प्रकार जमेनी में भी तो अपनी विजय और शत्रु के 
पराजय की प्रार्थना की जाती है ! ऐसी दशा में तुम्हीं सोचो कि 
परमात्मा किसकी प्राथना स्वीकार करे और किसकी अस्वीकार 
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करे ? वह कहाँ जाए ? किसे जय दिलछावे और किसे १पराजय 
दिलावे ९ इश्वर के लिए तो दोनों देश समान हैं। भगर यह 
सत्रयाठ किया जाता दो कि इश्वर तुम्दारा ही है, वह शब्रु-देश 
का नहीं है, वब तो तुम इश्वर के इंश्वरत्व में हो बढ्ठा लगाते 
हो । इस मान्यता से ईश्वर का इंश्वरत्व छिन जाता है| फिर 
या तो कोई इश्वर न ठहर सकेगा या अलग-अलग देशों के. 
अलग-अलग इश्वर मान लेने पड़ेंगे । 

फिर भो यह बीमारी इतने से ही शान्त न होगी | जब 
किसी एक ही देश के दो प्रान्तों में कगड़ा खड़ा होगा तब प्रान्त- 
प्रान्त का इश्वर भी अलग-अलग हो जाएगा । इस प्रकार ईश्वर 
की अनेकता का रोग फैलते-फलते व्यक्तियों तक पहुँचेगा और 
एक-एक व्यक्ति का इश्वर भी अलग-अलग कल्पित करना 
पड़ेगा । अब सोचना चाहिए कि ऐसा ईश्वर क्या दरअसल इश्व र 
कहला एगा ? लोगों में आपस में लड़ने की पाशविक वृत्ति इतनी 
अधिक बढ़ी हुई है कि वे अपने साथ अपने भगवान्‌ को भी 
अछूता नहीं छोड़ना चाहते । इश्वर को भी लड़ाई में शामिल 
करना चाहते हैं | अगर उत्तका वश चले तो वे सांडों की तरह 
अपने-अपने भगवान्‌ को लड़ा-भिड़ा कर तमाशा देखे और अपनी 
पशुता प्रद्शित करें । पर उनसे ऐसा करते नहीं बनता । इस 
कारण परमात्मा से अपनी विजय और शत्रु की पराजय की 
प्रार्थना करके ही संतोष मान लेते हैं । 

लेकिन इस संबंध में आज कुछ नहों कहना है । हम तो 
यहाँ सिर प्राथेना के मूल में रही हुई भावना की हो आलोचना 
करना चाहते हैं | उक्त कथन से यह स्पष्ट रूप से समझा जा 
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सकता है कि आये देश से बादर के लोगों की प्राथना में बड़ा 
बेढंगापन है। उनके द्वारा की जाने वाली प्राथेना की जड़ में 
गुलामी का भाव भरा हुआ है | उनके समीप ईश्वर के लिए भी 
समानता का सिद्धान्त नहीं है| वे इेश्वर को भी समभावी के 
रूप में नहीं देखना चाहते । 

वास्तव में आत्मा और इंश्वर एक ही है। केचल प्रकृति 
के भेद से और कर्म की उपाधि से आत्मा और परमात्मा में 
ग्रन्तर दिखाई देता है । लोगों ने भ्रम और अज्ञान के बश 
होकर ईश्वर को व्यक्ति-विशेष के रूप में कल्पित कर लिया है। 
वास्तव में ईश्वर कोई छ्वतंत्र व्यक्ति-रूप सत्ता नहीं है; वह, 
आत्मा की शुद्ध और स्ाभात्रिक अवस्था है और उस 
अवस्था को प्राप्त करने का प्रत्येक प्राणी को अ्रधिकार दे । 
इंश्वर कहता है--कर्स का नाश करो | कर्म का लाश करने से 
में और तू एक हैं । आज्ञ जो प्राणी संसारी है, कर्मों से लिप्त 
होने के कारण शरीरघारी है और अनेक प्रकार के कष्ट 
उठा रहा है, वह कुछ दिन बीतने पर कर्मों का सबंथा क्षीश 
करके, अशरीर बन कर परमात्मा हो जाता है। परमात्मा या 
सिद्ध कोई भिन्‍न व्यक्ति नहीं है । 

परमात्मा का यही आदेश द्वै--'मुझ में और तुरूमें कोई 
सौलिक अन्तर नहीं है । जो कुछ भी अन्तर आज टदृष्टिगोचर 
होता है, बहू सब औपाधिक है, आगन्तुक है और एक दिन वद्द 
मिट जायगा | इस ओऔपाधिक अन्तर को हटा दे, में और तू 
एक द्वो जाएँगे।! 

ज्रर्‌ £ हर फ् 
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संसार में अनेक प्रकार की क्रान्तियाँ हुई हैं और द्वो रही 
हैं। किसी ने क्रान्ति के द्वारा साम्य पैदा किया है, किसी ने 
स्वतंत्रता प्राप्त की है | लेकिन क्रान्ति द्वारा बन्धचुता किसी ने 
भेदा नहीं की । बन्धुता पेदा करने का काम भारतवर्ष के हिस्से 
में आया है । यद्यपि यह बात स्वेसाधारण को समम्काने की 
आवश्यकता है, फिर भी अगर गंभीरता से विचार किया जाय 
तो माद्म होता है कि जैनघर्म का अन्तिम उद्देश्य, प्रधान 
सिद्धान्त बन्घुता प्रकट करना है। जैनघर्म में जिस आचार- 
प्रशालिका का प्रतिपादन किया गया है, उसके अन्तरद्ग की 
परीक्षा करने से यह बात निविवाद हो जाती है | वास्‍्तव में जेन- 
घम बन्धुता की शिक्षा देने और उसका प्रचार करने के लिए हैे। 

संसार के सभी मनुष्य समान होकर रहें, इस प्रकार का 
साम्यवाद कभी समस्त संसार में फैल सकता है; लेकिन उस 
समानता के भीतर जब तह्न बन्घुता न होगी तब तक उसकी 
नींव बाल्दू पर खड़ी हुई ही समझना चाहिये। वायु के एक 
मकोरे से ही साम्यवाद की नींव हिल जायगी और उसके 
आधार पर निर्मित की हुईं इमारत धूछ में मिल जायगी । साम्य 
के सिद्धान्त को अगर सजीब बनाया जा सकता है तो केबल 
उसमें बन्घुता की भावना का सम्मिश्रणु करके ही । यही नहीं 
बन्धुताहीन साम्यवाद बिनाश का कारण बन जाता है। इसके 
लिए रूस का उदादरण मौजूद है | रूस ने अपने साम्यवाद के 
लिए हज़ारों मनुष्यों को हत्या की है। जो भी देश रूस की तरह 
कोर साम्यवाद अपनाने जायगा और बन्घुता को उससे पहले 
ही नहीं अपना लेगा, वह अशान्ति का बीजारोपण ही करेगा । 
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बन्घुता किसी ज्ञानी के भाव से ही प्रकट हो सकती हे। 
ज्ञानी जन कहते हैं कि सुख, दुःख या दबाव से किसो काम को 
मत करो; किन्तु प्रत्येक काये के लिए अपनी आध्यात्मिक शक्ति 
प्रकट करो । आध्यात्मिक शक्ति में इतना सामथ्ये और चमत्कार 
है कि वह दूसरों पर अपना भ्रभाव डालकर उन्हें तुरंत अपने 
'बश में कर लेगी । - 

उदादरण के लिए चण्डकौशिक को लीजिए। चण्डकौशिक 
को बुरा कहने वाले, उससे लड़ने वाले, बहुत थे; बहुत-से लोग 
उसे भार कर “समता” स्थापित करना चाहते थे, पर बन्धुता के 
बिना ऐसा नहीं हो सका । समता” के लिए हिंसात्मक भावों से 
लड़ने वाला यदि निबंल हो ओर प्रतिपक्षी सबल &ो, तो बह 
लड़ने वाला मारा जाता है। चण्डकौशिक को कई लोग मारने 
गये, लेकिन वे खुद द्वी मारे गये। जो चण्डकौशिक इतना प्रबल था, 
जिसे कोई जीत नद्वीं सकता था, उसी चण्डकौशिक को बन्धुता 
की प्रबल भावना से परिपूर्ण भगवान्‌ महावीर स्वामी नें 
अनायास ट्टी जीत लिया । 

तात्पयें यह दे कि जगत्‌ में शान्ति स्थावित करने के लिए 
साम्य की आवश्यकता तो है, मगर बन्धुता के बिना शान्ति- 
स्थापना का उद्देश्य पूरा नहीं हो सकता । साम्य की स्थापना 
करते समय यदि बन्धुता की भ्रतिष्ठा नहीं की गईं तो मारदाट 
और अशान्ति हुए बिना नहीं रहेगी । 

आज अपने आपको जिन! कहने और कहलाने वाले लोग 
भत्ते द्वी संख्या में कम हों, लेकिन भगवान्‌ साहाबीर का बन्घुत्ता 
का सिद्धान्त समस्त संसार में आदर्श साना जाता है। मानव- 
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समाज ने इस सिद्धान्त के विरुद्ध व्यवद्दार करके जो बुरे परिणाम 
भुगते हैं और आजकल भी भुगत रहा है, उन्होने बन्घुता की 
भावना की आवश्यकता सिद्ध कर दी है और अब प्रत्येक राष्ट्र 
ढ्से प्राप्त करने में गौरव सममता है, भले दी वह उसे ध्राप्त करने 
में अपनी लाचारी अनुभव करता दो । 
>८ रद >< भ्र् 

हमारे यहाँ गांधी जी भगवान्‌ के इस सिद्धान्त को कक्रियात्मक 
रूप देने की प्रबल चेष्टा कर रहे हैं | यही कारण है कि जैसे 
प्राचीन भारतीय महापुरुषों की जयन्ती मनाई जाती है, उसी 
प्रकार उनकी भी जयन्ती मनाई जाने लगी है । गांधीजी का 
जन्मदिवस सम्पूर्ण भारतवर्ष में क्‍यों मनाया जाता है, यह ए% 
बिचार करने योग्य विषय हे । उनका जन्म काठियावाड़ 
प्रान्त में हुआ था, सो दूसरे प्रान्त बालों को क्या प्रयोजन है 
जो वे उलका जन्मदिन सनाते और उस दिन प्रसन्नता का अनुभव 
करते हैं. ९ 

इसका कारण यह है कि श्रव. तक जिधर देखो उधर ही 
हिंसा का ताण्डव नृत्य हो रहा था। फ्रांत की स्वतंत्रता और 
रूस की बन्धुताहीन समता ने भी मारकाट मचाई थी | | आज 
भी यूरोप भर में और यूरोप को बदौलत समस्त संसार में हिंसा 
का नंगा नाच हा रहा है । हिंसा के द्वारा फ्रांस ने जो स्वाधीनता 
प्राप्त की थी बह हिंसा के ही द्वारा छिन गई है और बन्धुता की 
आवना के अभाव में रूस की नेया भी डैवाडोल हो रही है । 
-संपादक | लेकिन बन्घुता के सिद्धान्त को--अहिंसा की दिव्य 
शक्ति को, आज भी गांधीजी दाव॑ के साथ जगत्‌ के समक्ष उप- 
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स्थित कर रहे हैं | मारत में अहिंसात्मक क्रान्ति करके गांधीजी 
ने लोगों के इस विश्वास को भंग कर दिया दे कि अहिंसा द्वारा 
क्रान्ति द्वोता असंभव है | 

यद्यपि यह सिद्धान्त नवीन नहीं है और शायद कभी किसी 
अभूतपूर्व सिद्धान्त का आविष्कार होता भी नहीं है; भगवान्‌ 
महाबीर ने न केवल अपनी दिव्यध्वनि से बरन्‌ अपन जोबन- 
व्यवहार से भी अहिंसा का उपदेश दिया था; परन्तु शास्त्रों की 
बातें तब तक माल्म नहीं होतीं जब तक कि स्वार्थ छोड़कर और 
संसार का सेवक बनकर उन्हें बताने के लिए कोई धीर-बीर 
पुरुष खड़ा नहीं होता | जब स्व्रार्थ और अभिमान आदि दोषों 
को त्याग कर अहिंसा का मंडा लेकर कोई खड़ा दो जाता है 
तभी अहिंसा की अद्भुत शक्ति का पता लगता है और तभी 
बन्धघुता का प्रचार किया जा सकता है । गांधोजी यही कर रहे. 
हैं, इसीलिए उनका जन्मदिन इतने हु एवं उत्साद से मनाया जा 
रहा है ! 

मेने एक दिन कहा था कि साधारणतया छोगों ने जीवों को 
न मारने में ही अहिंसा मान रक्खो है ओर इतने में ही अहिंसा 
की समाप्ति मान ली है। मगर हिंसा न करना ही अहिंसा नहों 
है | हिंसा का अभाव अहिंसा का सिफे एक रूप है । “अहिंसा' 
शब्द निषधघवाचक हे! मगर इस निषेध में विधि का स्वेथा 
अभाव नहीं सममना चाद्धिए । अहिंसा के दो अर्थ होते हैं--एक 
साहश्य अर्थ और दूसरा विरोध श्रर्थ । संस्कृत व्याकरण के अनुसार 
इसे यों कहना चाहिए कि अहिंसा शब्द में नव्यू समास दै | नव्मू 
समास दो प्रकार का द्ोता है--परयुदास और प्रसज्य । पयुदाुस 
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नजर समास सदृश्य का ग्राहक होता है। जैसे झिसी ने कहा--मैं 
अन्राह्मण॒ हूँ ।! इस कथन का अर्थ यह हुआ कि में ज्राह्मण नहीं 
बरन क्षत्रिय, वेश्य या और कोई हूँ । इस प्रकार यहाँ न्राह्मणत्व 
के निषेध के साथ किसी का विधान भी द्वोता ही दे । दूसरा नञ्य्‌ 
समास प्रसज्य है, जो निषेध की मुख्यता लेकर अथे का प्रतिपादन 
करता है । हे 


तात्पर्य यह है कि अहिंसा शब्द को लोगों ने हिंसा के 
अमाव-अथे में तो समझ लिया दे मगर उसपर जो विधि-अर्थ 
निकलता है उसकी ओर बहुत कम लक्ष्य दिया जाता है। 
अहिसा का विधि-अर्थ है--मेत्री, बन्घुवा, सबंभूत-प्रेस । जिसने 
मैत्री या बन्घुता की भावना जाग्रृत नहीं की है उसके हृदय में 
अटिंसा का सबोगीण विकास नहीं हुआ है | श्रहिंसा के इस 
विधि-अर्थ को आराधन करते हुए हिंसा का विरोध करना भी 
अहिंसा है | चाहे प्र।ण जावें लेकिन हिंसा का विरोध करे । हाँ, 
हिंसक का विरोध न करे | यदि हिंसक का विरोध किया, तब तो 
प्रतिद्विसा हो जायगी, जो हिंसा ही है । सच्चा अ्रद्विंसक, श्रद्दिंसा 
के लिए हिंसा करना स्वीछार नहीं कर सकता । 


यदि जीव को न मारना दी अहिंसा होती तो भगवान्‌ 
मदावीर चशडकौशिक सप॑ से युद्ध क्‍यों करते १ उन्होंने यह 
क्यों नहीं सोचा कि-अगर संसार मरता है तो हम चणएडकौशिक 
से युद्ध क्‍यों करें ९ में स्वयं तो किसी जीव को मारता नहीं, 
और न-मारने में दी अहिंसा की परिसमाप्ति हो जाती है, फिर 
मुझे चशडकौशिक से युद्ध करने का क्‍या प्रयोजन है ९ लेकिन 
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वास्तविक बात यहद्द है कि न-मारने में ही अदिंसा की इतिश्री नहीं 
होती | ऐसा होता तो हम लोग भगवान्‌ के लिए यह क्‍यों गाते- 
बिगड़ो कौन सुधारे नाथ बिन ॥ बिगड़ी० ॥ 
साधु सरोषी हुआ चण्डकोशी, पन्नग महा दुखदाई रे । 
डंक दिया जब प्रभु प्रतिबोध्यो, दियो स्वर्ग सुखदाई रे ॥ 
बिगड़ी कौन सुधारे० ॥ 
हे प्रभो | तेरे सिवाय बिगड़ी को सुधारने वाला और कौन 
है ९ साधु ने तो यह बिगाड़ किया कि उसे क्रोध भाया | इस 
क्रोध के कारण बह सांप बना । इस बिगड़ी बात को बिगाड़न 
बाले--लाठी मार कर और क्रोध पैदा कराने वाले--तो बहुत 
थे, लेकिन सुधारने वाला आपके सिवाय और कौन था 
संसार में रात-दिन यही होता दिखाई देता है कि बिगढ़ी 
बात को और बिगाड़ने वाले बहुतेरे होते हैं । गाली के बदले 
गाली देने वाले कम नहीं हैं । लोग यह नहीं सोचते कि गाली तो 
खयं बिगड़ी हुई है, फिर भी दम उसे गाली देकर सुधार क्‍या 
करते हैं ? गाली देने से तो पहले गाली देने वाले का अन्तःकरशणा 
और जलता है और वद्द आग आज नहीं वो कल निकलेगी 
ही । उसस नया बैर ही बैंधेगा | सुधार नहीं होगा। 


सुधार तो सभी चाहते हैं, लेकिन सुधार के मार्ग मिन्‍्न- 
भिन्न मान लिए गये हैं! एक द्वी लक्ष्य पर पहुँचने के मार्ग 
अनेक द्वो सकते हैं; परन्तु जो मार्य लक्ष्य के प्रतिकूल है, उसे 
अपनाना बुद्धिमत्ता का कांस नहीं ऋछहला सकता। सुधार के विषय 
में यद्दी बात है | कोई-कोई मारपीट कर सुधार करना चाद्वते. 
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हैं; जैसे क्रांतिकारी दल के भाई हिंसा द्वारा भारत को स्वतन्त्र 
करके उसकी स्थिति का सुधार करना चाहते हैं। लेकिन यहद्द 
मार्ग भन से भरा है | हाँ, संसार को सताने वाले लोग चशह- 
कौशिक के समान अवश्य हैं, लेकिन उन बिगड़े हुओं को बम या 
रिधाल्वर के बल पर सुधारने की इच्छा रखना तो बिगड़ी को 
आर बिगाड़ना है। बिगढ़ी को सुधारने का उपाय वही है जो भग- 
वान्‌ ने चण्डकौशिक की बिगड़ी को सुधारने के लिए किया है । 


भगवान्‌ महावीर को भक्ति बिगड़ी को और-बिगाड़ने के 
लिए नहीं है । उनकी प्रार्थता इसलिये नहीं है कि दूसरे का परा- 
जय द्वो और हम।री विजय हो। भगवान्‌ की प्राथेना बिगड़ी को 
सुधारने के लिए है । 


कोई आदमी कितना भी बुरा क्‍यों न हो, किर भी वह 
वण्डकौशिक सर्प सरीखा तो नहीं होगा। भगवान्‌ ने उस 
बिगड़े हुए को सुधारने के लिए बन्धुता प्रकट की थी । अतएब 
मार-पीट कर बिगड़ी को सुधारने के लिए बिगड़ी का मार्ग अप- 
नाना और उससे सुधार की आशा करना एकान्त भूल है। सुधार 
का जो मार्ग भगवान्‌ ने अपने जीबन-व्यवहार द्वारा प्रकाशित 
किया है, बढ़ी सुधार का राजमागग है । 


कहाँ तो भगवान्‌ महावीर का जगतारक और इंद्रपूजित 
'शरीर और कहाँ चण्डकोशिक जैसे पापी के दांत ? फिर भी 
भगवान्‌ ने अपने परमकल्याणकारों शरीर पर उससे ढंक लगवा 
कर बन्धुता प्रकट की ओर उस बिगड़े हुए को सुधार दिया | 
उसे उन्होंने अधोगामी से ऊध्बंगामी बना दिया। अ्रन्धकार से 
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प्रकाश में लाकर खड़ा कर दिया | उसके कल्याण का पथ प्रशस्त 
कर दिया | बुराई का सदा के लिए अन्त कर दिया | 


आज गांधीजी का जो जन्म-दिन मनाया जा रहा है, सो 
उनके शरीर के कारण नहीं । उनका शरोर केबल दहवाड़ों की एक 
ग़टड़ी-सा है । वह बहुत खूबसूरत भी नहीं है. और मोटा-ताज़ा 
भो नहीं है । ऐसे शरीर पर आभषरण पद्नना तो दुर रहा, पूरे 
बस्र भी घारण किये हुए नहीं हैं | मोटे से कपड़े की एक लंगोटी 
शरीर के कुछ हिस्से को ढेँके हुए है। ऐसा होने पर भी उनकी 
जन्मतिथि क्‍यों मनाई जा रही है ९ इस पर एकाम्र द्वोकर 
विचार करो | 


जिप पुरुष की जन्म-तिथि मनाई जाती हो, डसके जीवन के 
सिद्धान्तों का सर्च साधारण में प्रचार किया जाय, उसके जग- 
त्कल्याणकारी आदशों को प्रम्तुत किया जाय, उसके प्रति श्रद्धा 
का भाव प्रकट करके उसके गुणों के श्रति आदर व्यक्त किया 
जाय, तभी उसकी जयन्ती मनाने का रद्द श्य सफल द्वोता है 
और वह्दी उसकी सच्ची जयन्ती है । पर आज जयन्ती मनाने में 
भी गलती हो रही है । ऋष्णजन्माष्टमी, मद्यावीर-जयन्ती, शिव- 
रात्रि आदि मनाने में हजारों रुपयों का पानी किया जाता है। 
ऐसा करने से गरीबों और दुश्ियों को क्‍या लाभ द्वोता है १ 
इससे उनका दुःख बढ़ता है या घटता है ९ भगवान्‌ के जन्म 
के समय इन्द्र ने जो उत्सव किया था, वह उत्सव उसने भगवान्‌ 
के रूप या आकृति आदि के कारण नहीं किया था, किन्तु भग- 
आान्‌ जिन कार्यों को भविष्य में करने वाले थे, उन्न कार्यों को 
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इन्द्र ने अपने विशिष्ट ज्ञान द्वारा जानकर उत्सव किया था। हम 
लोग भविष्य नहीं जानते, लेकिन जिन कार्यों के करने से हम 
भगवान्‌ को मानते-पूजते हैं, उन कार्यों को तो जानते हैं ? तो 
जिन कार्यों के करने से हम भगवान्‌ की जयन्ती मनाते हैं, उन्हीं 
कार्यों को करना, भगवान्‌ के आदर्श चरण-चिह्ों पर चलना, 
यद्दी उनकी सच्ची जयन्ती मनाना है ! 


गांधीजी को चखों, तकली और खादी प्रिय है, इसलिए 
आज उनकी जन्मतिथि मनाने वाले चखों और तकली चलावेंगे 
आर खादी पहनने का त्रत प्रहण करेंग | आप लोग भगवान्‌ 
महावीर की जयन्ती क्‍या जरी के कपड़े पहन कर मनाएँगे ९ 
याद रक्‍खो, अगर आपने ऐसा किया तो समझना कि अ्रभी 
आपने मह्दाबीर को पहचाना द्वी नहा है। भगवान्‌ महावीर का 
जन्मोत्सव वही मना सकता है जो द्याछु हो और संयम जिसे 
प्रिय हो । अब ऐयाशी के दिन नहीं हैं | मौज-मजे उड़ाने के 
दिन लद॒ गये हैं । इसलिए सादगी घारण करो । विलासिता को 
तिलांजलि दो और ऐसा व्यवहार करो, जिससे तुम्दारा और 
साथ ही दूसरों का कल्याण हा । 
कृष्णजो ने सादगी की चरम सोमा कर दो थी । वे घोंधी 
भोद़्ते थे । कवि विद्वारीलाल ने कद्दा हेः-- 
मोर मुडुट कि काछनी, डर गुंजन को माल । 
या बानक मो उर बसों, सदा विद्ारीव्यर ॥ 


कवि कहता हे--मोर के खों का मुकुट धारण करने बाली, 
जिसकी कमर में काछनी लगी हुई है और गले में विरमी 
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(गुंजा फल) की माला पढ़ी हुई है, ऐसी छवि मेरे हृदय में 
वास करे | 





कृष्णजी की महिमा इसी वेष से हुई है, द्वीरा-मोती पहनने 
से नहीं । उस लंगोटे वाले को मद्दिमा गददनों ओर कपड़ों से नहा 
किन्तु सादगी को अपनाने के कारण ही बढ़ी है। कपड़े और 
गहने पहन कर, इत्र छुगा कर नाचना, गाना और जन्‍्मोत्सव 
मनाना, उसका अपमान करना है | ऐसा करना जन्मतिथि मनाना 
नहीं कहला सकता; वरन्‌ अपनी विलासबृत्ति को चरिताथे करने 
का नृतन और शिष्ट तरीका ही कहलाएगा । 


मोहन की जिस छवि का वर्णोन कविवर बिद्ारीलाल ने 
किया है, लगभग वही छुबि आज काठियावाड़ी मोहन ने अपना 
लो है । उस मोहन की ही तरह यह मोहन भी लंगोटाबाज है । 
इसे भी सादगी पसन्द दे और वह उसके जीवन में ओत-प्रोत भी 
होगई है । यह भी कसौटो पर कसा जा रहा है और संसार के 
कल्याण के लिए आकाश-पाताल एक कर रहा हे | विश्वद्धित 
ओर विश्वबन्धुत्व की पवित्र भावना से वह बेचेन है और जगत्‌ 
को सनन्‍्मार्ग दिखलाने के लिए व्यप्र हो रहा है। उसने अपने 
उद्देश्य की सिद्धि के डिए न जाने कितनी यातनाएँ सहन को हैं, 
कितनी व्यथाएँ भोगो हैं; फिर भी बह अपने लक्ष्य पर हिमालय को 
आँति अचल है । संसार की कोई भी शक्ति उसे अपने लक्ष्य से 
विमुख नहीं कर सकती। उसके अन्तः:करण में जो शीतलता दे 
उससे ठोपें ठंडी पढ़ जाती हैं । ऐसी उसको अनोखी शक्ति हे | 


इसरो कारण तो उसको जयन्ती मनाई जा रही है | 
9५४छि जी 
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भगवान्‌ महावीर का वेष तो ओर भी बढ़कर था। उनके 
शरीर पर खूत का एक तार तक नहीं था | उनका त्याग जगत्‌ में 
अद्वितीय था। आप कहेंगे, क्या हम लोगों को भी नम रहना 
चाहिए ९ इसका उत्तर है--अवश्य; मगर तब, जब चण्डकौशिक 
जैसे-से मिड़ने और बन्धुत्व का भाव प्रकट करने की शक्ति श्राजाए। 
जब तक इतनी शक्ति का प्रादुभाव नहीं हुआ है, जब तक शरीर 
के प्रति ममता बनी हुई है, स्लियों के सहवास में रद्दते द्वो, स्वादिष्ट 
और गरिष्ठ भोजन करते हो, तब तक सादे वस्त्र पहन कर पर- 
मात्मा की भक्ति करना अनुचित नहीं है, किन्तु उचित ही है। 


भगवान्‌ महावीर स्वयं चल कर चण्डकौशिक की बॉबी पर 
गये थे । भगवान्‌ को उस ओर जाते देख कर लोग भयभीत हुए। 
उन्होंने भगवान को रोका | वे कहने लगे--प्रभो ! इधर न 
जाइए । चण्डकौशिक आपके इस उत्तम शरीर को नष्ट कर देगा । 
यह शरीर इस प्रकार नष्ट होने योग्य नहीं हे । चण्डकौशिक 
साधारण विषैला साँव नहीं है । उसका काटना तो दूर, उसके 
देखने की भी दवा दुनिया में नहीं हे । 

लोगों का यह प्रतिरोध सुन कर महावीर हूँसे | उन्होंने 
सोचा--इन्द्र ने मेरी जो मद्दिमा की है, उस महिमा को चण्ढ- 
कौशिक ही प्रसिद्ध, प्रकाशित और साथक करेगा । 

अन्त में भगवान्‌ चण्डकीशिक की बाँबी पर पहुँचे और 
चशाडकौशिक ने डेंक मार दिया । 

छिसी को यह आशंका हो सकती है कि चण्डकौशिक द्वारा 
डैंसे जाने से पहले ही भगवान्‌ ने उसे उपदेश क्‍यों नहीं दिया ९ 
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भगवान ने उसे रक्तबिन्दु चला कर उपदेश क्‍यों दिया ९ इसका 

उत्तर यह है कि भगवान्‌ के रक्त में स्वच्छता तथा मघुरता वो थी 

ही, साथ ही उसमें बणे, रस और गंध में उत्तम मद्दाशुक्ल लेश्या 

भी थी । रक्त के साथ वह शुक्ल लेश्या भी चण्डछौशिक के 

शरोर में घुसी | चणडकौशिक में मद्दा खराब लेश्या थी। उस 

महा खराब और महद्दाशुक्ल लेश्या का परस्पर युद्ध हुआ । जेसे 

बावन चन्दन और दांद ब्वर में लड़ाई होती है और बावन चन्दन 
दाद्द ज्वर वाले के शरीर को शीतल कर देता है, उसी प्रकार 
भगवान ने अपना रक्त चखा कर चण्ढकोशिक्र को शीतल 
कर दिया । 


चण्डकौशिक में जब शीतलता आई तो बह भगवान्‌ की 
ओर देखने लगा । उसने सोचा--यह अदुभुत प्रभावशाली मूर्ति 
कौन है ? जान पड़ता है, जैसे यह मेरे परिचित हैं ।” इस प्रकार 
स्रोचता-विचारता चण्डकौशिक्र आश्चयं में पढ़ गया । 

तदन्तर जब चण्डकौशिक की और भगवान्‌ की दृष्टि मिली, 
तब भगवान्‌ ने शान्ति और प्रेम के साथ कहा--“चण्डकौशिक ! 
सममभ, बोध प्राप्त कर ओर मुक-सा बन जा ।* 

मिन्नो ! इस सास्थ का विचार करो ! यह केसी समानता 
है ? इस समानता में केसोी बन्घुता भरी हुई है! धन्य हें 
जगत्‌-बन्धु मद्दावीर ! 

चशण्डकौरिक हस समय तो स्वर्ग में गया, लेकित भवान्तर 
में बहू भगवान्‌ के समीप पहुँच जायगा। 

परमात्मा को प्रार्थना ऐसी होनी चाहिए, जिससे बिगड़ी 
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हुई सुधध जाय। आप लोग भी अपनी बिगड़ी हुई को इसी 
प्रकार सुधारो, जेसे भगवान्‌ ने चणडकोशिक की बिगड़ो हुई 
सुधार दी थी | आप भी भगवान्‌ को तरह सहना सीखो । अपनी 
शीवल लेश्या से दूसरे की उष्ण लेश्या को जीत लो । फिर साँब 
भी तुम्हारे पेरों में पड़ेंगे | 

बिगड़ी को सुधारने का भ्रताप अगर देखना चाहते दो तो 
प्रत्यक्ष देख लो । इसी के प्रताप से गांधीजी ने & अंप्रेज्ों के 
मुल्क में बैठकर कहा है कि यदि भारतवर्ष को पूरे अधिकार नहीं 
दिये जाएंगे, तो मैं नागरिक बनकर नहीं रहूँगा, किन्तु सरकार 
का घिद्रोही बनकर रहूँगा ! 


गांधीजी अंप्रेजी साम्राज्य के चिद्रोह्दी बनकर रहने को खुछम- 
खुल्ला धोषणा करते हैं, फिर भी उसी साम्राज्य की भारतीय 
राजधानी में आज गांधीजी की जन्मतिथि मनाई जा रही है। 
यह सब अहिंसा की ही शक्ति है--बन्घुत्व का चमत्कार है। 
अद्दिंसा में अपरिमित शक्ति विद्यमान दे। जो जितनी उसकी 
उपासना करेंगा--श्रहिंसा के जितने भंशों को अपने जीबन में 
अवतीण करेगा, उसे उतनी द्वी शक्ति प्राप्त होगी । मगर बहुत-से 
लोग श्रहिंसा की शक्ति पर भरोसा नहीं करते और हिंसा का 
बदछा हिंसा से ही लेने का विचार रखते हैं, यही खराबी है। 
चण्डकौशिक से बदला तो भगवान्‌ ने भी लिया था, पर बिगढ़ी 
को बिगाड़ कर नहीं, बल्कि सुधार करके लिया था । भगवान्‌ ने 
उससे ऐसा बदला लिया कि वह स्वयं कहने लगा--श्रब में 





अर “कमर 


& गोखूमेज कॉन्फरेंस के अवसर पर इंग्लेण्ड में । 
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अपना मुँह बाहर न रक्खूंगा । ऐसा करने से किसी को मेरी 
आँखों का ज़द्दर न चढ़ेगा ! अन्त में उसने अपनी बाँबी के भीतर 
ही संथारा कर लिया ! 


मित्रों ! क्‍या आप लोग साँप को इस भावना को भी न 
'पहुँचोगे ? यदि न पहुँचोगे तो फिर शान्ति का समय कब 
आयगा ९ फिर आपको किस भव में यद्द धर्म और ऐसे धमेगुरु 
मिलेंगे ? इसलिए बिगड़ी को बिगाड़ो मत, सुधारो और इस 
प्रकार सुधारो जिससे फिर बिगड़ने का अवसर ही न आबे। 
इसी में आपका और जगत्‌ का कल्याण है। 


-महावीर-भवन, 
देहरी 
ता० २-१०-३१. 





सत्य मसगकानू 





प्राथना 
श्री सुबुधि जिनेश्वर वंदिये जी । प्रा? ! 





यह परमात्मा की प्राथेना की गई है। उसमें भी यह भगवान्‌ 
सुबुद्धिनाथजी की भ्रार्थना है। इस प्राथेना में बतलाया गया है 
कि में भगवान सुबुद्धिनाथ को वन्दना करता हूँ, क्योंकि उनको 
कन्‍्दना करने से पाप नष्ट द्वो जाते हैं| भगवान्‌ को वन्दना करना 
पाप का नाश करने का सरल उपाय है । 

पाप को कौन नाश नहीं करना चाहता ? लोगों को पाप का 
नास भरी बुरा लगता है तो उसका नाश कौन नहीं करना चाहेगा ९ 
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किसी घोर पापी, मनुष्यघाती या गौ की हत्या करने वाले को 
भी यदि पापी कट्द दिया जाय तो उसका हृदय दुःख का अनुभव 
करता है। इस प्रकार पाप करने वाह्मा भी यही चाहता है कि 
उसे कोई पापी न कहे । जब पापी कहलाने को कोई इच्छा नहीं 
करता, तो पार्षों के नाश करने का उपाय मिछ जाने पर, पापों के 
नाश करने में कौन देरी करेगा ? परन्तु प्रश्न यह उपस्थित द्वोता 
है कि पाप का नाश करने के लिए परमात्मा को किस प्रकार 
बन्‍्दना करनी चाहिए? क्या केवल मस्तक मुक्ा देने से 
अन्तरात्मा में लगे हुए पाप घुछ सकते हैं ९ 
हमारे अन्दर अनेक झुटियों में से एक त्रुटि यह भोद्दै कि 
हम अपनी अन्तरंग ध्वनि की ओर कान नहीं देते ? अन्वराप्मा 
जिस बात को पुकार-पुकार कर कहता है उसे सुनने और सममते 
की ओर दमारा ध्यान ही नहीं जाता | अगर मनुष्य अपने अन्त- 
नौद को ओर ध्यान दे तो उसे प्रायः कत्तेव्य-अकत्तेव्य के विषय 
में विमूढ़ न दोना पड़े । अ्न्तरात्मा से ध्वनि निकल रही दै-- 
'हमैं पापी कदलाना भी पसन्द नहीं करता। फिर भा मनुष्य अपनी 
शिक्षा की ओर आप ही ध्यान नहीं देता | यह एक बढ़ी भारी 
न्रटि है । लोग पापी नाम भी नहीं घराना चाहते, फिर भी पाप 
करते चले जाते हैं | यह तो ऐसी द्वी बात है. कि कोई “कलमुँददा 
कह दे तब तो बुरा लगे ओर अपने आप अपने मुंह पर कोयला 
पोतने में बुग न लगे । यह कितनी बेढंगी बात दै ? यह कैसे 
मिट सकती है ? 
ज्ञानी कदृदते हैं--तू पापों कहलाने से घबराता है, पापी 
संबोधन को तू अपने लिए गाली समझता है, पापी शब्द तुमे 
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श्रप्रिय लगता है, इससे यह पता चल जाता है कि तेरा आत्मा 
पापी नहीं बनना चाहता, वरन्‌ धर्मी बनना चाहता है । मगर 
पापों का नाश करके धर्मों केसे बन सकता है ९ धर्मी बनने का 
सपाय सख्ोजना हे तो भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की शरण में जा। 
अजुन ने कृष्ण से प्रश्न क्रिया -- 
अथ केन प्रयुक्तोड्यं, पाप॑ चरति पूरुषः। 
अनिच्छश्नपि वाष्णेय ! बछादिव नियोजित: ॥ 
गीता अ, हे इलो, ३६. 
श्रथात्‌- है ऋष्ण ! आत्मा किस की प्रेरणा से पापाचरण 
करता है ? क्‍योंकि आत्मा की इच्छा तो पाप करने की है नहीं, 
फिर भी वद्द पाप की ओर जाता है, जैसे कोई जबरदस्ती करके 
उसे पाप की तरफ घसीटे लिए जाता हो | जैसे कोई बैल को 
जबदेस्वी गाड़ी में जोत देता हो या ऊँट पर बोझ लाद देता दो, 
वैसे ही आत्मा को क्‍या कोई जबदेस्ती पाप में पटकता है ९ 
अगर कोई जबरदस्ती करता है दो बद्द कौन है ९ 


आत्मा पाप की ओर क्‍यों जाता है, इस संबंध में अनेक 
अभिप्राय हैं । किसी-किसी का कहना यह है कि इंश्वर की आज्ञा 
के बिना अथवा अल्लाह के हुकूम के बगैर कुछ भी नहीं होता। 
परमात्मा की मर्जी के बिना पेड़ का पचा तक नहीं दिलता है । 
अ्रतणव जीवात्मा की प्रस्येक प्रवृत्ति में प्रेरणा उत्पन्न करने वाला 
परमात्मा ही है । | 


कोई कहते हैं--ईश्वर पाप के प्रति भेरक नहीं है; कप्ल के 
कारण आत्मा की पाप में प्रवृत्ति होतो है। कभी-कभी काल 
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ऐसा आज्ञाता है तब आत्मा उसके निमित्त से पापाचरण करने 
लगता है । उस समय पाप का आवरण किये बिना छुटकारा 
दी नहीं मिलता । 

किसी के मत से होनद्वार ही सब कुद्ध है। होनद्ार के इस 
मत को नियतिवाद कहते हैं | नियतिवादी कहता है--- 

यदभावि न तद्‌ भावि, भावि चेन्न सदन्यथा । 

अथोत्‌--जो नहीं होने वाला है वह हो नहीं सकता और 

लो द्वोने वाला हे वद हुए बिना रुक नहों सकता । 


इस प्रकार होनद्वार के बश द्वोकर ह्वी आत्मा पाप में भ्रवृत्त 
होता है । कोई-कोई स्वभाव को हो प्रेरक मानते हैं । उनके 
विचार में जगत्‌ में जो कुछ होता दे सो स्वभाव से ही होता है । 
जेसे नीम की कटुकता स्वाभाविक है, इश्लु में मधुरता स्वाभाविक 
है, कांटे में तीखापन स्वाभाविक है, उस्ती प्रकार अन्यान्य लोक- 
उपवद्दार भी स्वाभाविक हैं । 


इस तरह लोग अपने-अपने विचार के अनुसार अनेक 
प्रकार से लोक-व्यवहारों की संगति बिठलाने का प्रयल्न करते हैं 
और उसे दृष्टान्तों से तथा तक से सिद्ध करने की चेष्टा करते हैं । 
इसी कारण अजुन, श्रीकृष्ण से प्रश्न करता है कि--हे कष्ण ! 
इस विषय में उक्त प्रकार के अनेक मतभेद हैं | अब आप बताइए, 
आपका मत क्या है ? आपके सिद्धान्त के अनुसार आत्मा को 
पाप की ओर औन ले जाता है ९ 

अर्जुन के प्रश्न के उत्तर में कृष्णनी कहते हैँं--हे श्रज्जुन ! 
इस प्रकार कहने वाले लोग भूल में हैं | इश्वर, काल, नियति 
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जारी लो पट से अफीम कक ज अक कक कक की पर अपील जप स आ भर जी कफ कर 


या स्वभाव के सिर पर पाप कराने का उत्तरदायित्व डाल देना 
और अपने आपको बचा लेना उचित नहीं है।इस वाचनिक 
बचाव से आत्मा वास्तव में पाप के दुष्परिणाम से नदीं बच 
सकता । पाप का फल भोगते समय इस प्रकार का कोई भी 
बद्दाना नहीं चल सकता ।! इसलिए किसी भी गंभीर समस्या 
को ऊपर से नहीं टाल देना चाहिए बरन्‌ उसे हल करने के लिए 
वास्तविकता का विचार करना चाहिये । 


जो लोग इश्वर को हवी पाप का प्रेरक मानते हैं, उन्‍हें अगर 
यह पक्का विश्वास है कि पाप हम नहीं करते वरन्‌ इश्वर दम से 
कराता है, तो मैं पूछना चाहता हूँ कि धर्म कौन कराता दै ९ 
इश्वर बुरा' कराता है तो भला कौन कराता है ९ ईश्वर अगर 
बुराई की ओर घसीट कर ले जाता है तो भलाई को तरफ खींच 
ले जाने वाला कौन है ? अगर यह कट्दा जाग कि भलाई की 
ओर भी ईश्वर ही ले जाताहै, धर्म भी ईश्वर ही कराता है, तब 
तो इश्वर एक खिलवाड़ करने वाला ठहरा ! जब भला भी ईश्वर 
दी करता दे तब बह बुरा क्‍यों करेगा ? वह्द भढा द्वी भला क्यों 
नहीं कराता ९ वह बुरे काम कराता भी है और बुरे कामों की 

न्‍ग्त भी करता है, यह कैसा तमाशा है १ 


कुरान देखो, चाहे पुराण पढ़ो; वेद को €ठा कर देखो, चाहे 
बाइबिल का पाठ करो; चाहे जिनागम का पारायण करो, चाहे 
बौद्ध शास्त्र का स्वाध्याय करो, सर्वत्र बुरे कामों को निन्‍्दा की 
गई है। जगत्‌ के समस्त शास्त्र जिस आचरण को एक स्वर से 
निन्‍्दा करते हैं, ज्ोिस आचरण का निषेध करते हैं, वद्दी आचरण 
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ईश्वर कराता है, ऐसा कहना एकदम असंगत है । ऐसे कथन पर 
कोइ विचारशील पुरुष विश्वास करने को तेयार नहीं हो सकता। 


राजा अपराधी को दंढ देता है, लेकिन दंड देने से पहले वह 
अपराधों की रोक भी करता है। अगर कोई राजा अपराधों को 
रुकाबट न करे, यद्दी नहीं बरन्‌ अ्रपराध करने के लिए श्रेरणा 
करे और फिर अपराध करने वाले को दंड देने का तेयार हो 
जाय तो उस राजा को कौन न्‍्यायी राजा कहेगा ? ऐसा राजा 
हृत्यारा कहलायेगा । 


५ श्न होता है कि आत्मा को दंड कौन भोगवाता है ? आत्मा 
पाप करने पर भी पाप का दंड नहीं भोगना चाहता। बहिक बह 
दंढ भोगते स बचना चाहता है । ऐसी स्थिति में दंड देने वाला 
कोई दूसरा अवश्य द्वोना चाहिए ? वह कौन है ९ ३ 


इस प्रश्न का उत्तर यह है कि आत्मा में जेसे कर्म करने की 
शक्ति है, वैसे दही उसका फल भोगने की भी शक्ति है। जब 
आत्मा कोई कम कर लेता है तो उसका फल भोगना अनिवार्य 
हों जाता है | मद्रापान करना या न करना मनुष्य की इच्छा 
पर निभेर है, दिन्तु मद्रापान करने के पश्चात्‌ उसका फन्न भोगना 
या न भोगना उसकी इच्छा पर निभेर नहीं है। झल तो उसे 
भोगना ही पढ़ता है। मिच खाने पर जो कटुकता का श्रतुभव 
द्ोता है बढ मिर्च की ही कढुकता है। मुँद्द कड॒वा करने के लिए 
इेश्वर कहीं से भाग कर नहीं आता । तात्पय यह है कि आत्मा 
के संयोग से कमे में द्वी फन् प्रदान करने की शक्ति का आविभौव 
दोता है और तब आत्मा को अपने कमे का फड अ्रवश्य भोगना- 
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पढ़ता हैँ । फल का भोग कराने के लिए इदेश्वर को आवद्य फता 
नहीं पड़ती । 


पापाचरण में श्रेरणा करने के लिए अथवा उसका दण्ड 
भोगने के लिए यदि ईश्वर को बीच में लाया जाय तो इश्वर की 
स्थिति बड़ी बेढंगी द्वो जाती है। एक आदमी चोरी करता है 
और उसे चोरी करने कफी*प्रेरणा इश्वर करता है वो आप स्वयं 
सोचे कि इैश्वर को चोरी करने का दोष क्यों नहीं लगेगा ९ अ्रगर 
ईश्वर स्वयं चौर-कम का भागी दो तो क्या वह्द चोर को दंड दे 
सकता दै ? जो लोग इश्वर को पाप का प्रेरक और दंडदाता 
दोनों मानते हैं उन्हें इस उलझन पर विचार करना चाहिए | इस 
प्रकार ईश्वर को पाप में डालने बाला या कर्म का फल देने वाला 
मानने से बड़ी गड़बड़ी पड़ती है। इंश्वर निष्कलंक, निरंजन, 
निराकार, वींतराग और क्ृतकृत्य है। उसे इन सब मंमटों से 
कोई वास्ता नहीं है । 


जो लोग काल को पाप कराने वाला मानते हैं, उनसे पूछता 
चाहिए कि काल जड़ हे या चेतन ९ 

जड़ !! 

तो जड़ को कप्ताी मानना और चेत्तन आत्मा को कत्तो न 
मानना यह कहाँ का न्याय है ९ यह तं! बदी बात हुई जैसे 
कोई कहे कि मैंने श्रमुक की हत्या नहीं की, मेरी तलवार ने 
हल्या की है | काल अगर कत्तो हो तो एक साथ होने वाले सभी 
कार्य एक सरीखे होने चाहिए; क्योंकि काल एक रूप से सभी में 
कारण दे । फिर जिस काल में एक आदमी एक बुरा कार्य करता 
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है, उसी काल में दूखरा आदमी अच्छा काये क्‍यों करता है ? 
श्रगर काल दी कर्ता है तो एक साथ भ्रवृत्ति करने वाले दो 
आदमियों में से किसो एक को सफलता और दूसरे को असफलत्ता 
नहीं मिलनी चाहिए। इसके उत्तर में अगर यह कहा जाय कि 
एक का प्रयत्न कार्यसिद्धि के अनुकूल होता है और दूसरे का 
नहीं, इसी कारण एक को सफलता मिलती है और दूसरे को 
सफलता नहीं मिलती; तब तो काल कारण नहीं रहता, वरन्‌ 
प्रयत्न या पुरुषार्थ कारण मानना चाहिए | 


यदि इस बाधा का समाधान करने के लिए यह कहा जाय 
कि जिस का भाग्य अनुकूल होता है उत्ते सफलता मिछ जाती 
है और जिसका भाग्य प्रतिकूल होता है उसे असफलता मिलती 
है; तो ऐसा कद्दने पर काछ की कारणता नष्ट हो जाती है। 
फिर तो काल कारण न होकर अश्रदृष्ट ही कारण ठहरता है। 
इश्यादि प्रकार से विचार करने पर “काल कर्त्ता! है यह बात युक्ति 
से सिद्ध नहीं होती । 


अब नियति श्रथोत्‌ होनहार की घात लीजिए | यह द्ोन- 
हार क्‍या वस्तु है ९ यदि पूर्वोपारजित कर्मों का फल भोगना ही 
होनद्वार है तब तो उन कर्मों को उपाजन करने वाला आत्मा 
ही कत्तों सिद्ध द्ोता है। अ्नाथी मुनि ने मगघ के सम्नाद 
श्रेणिक से कहा था-- 


अप्पा कत्ता विकत्ता य, दुद्दाण य सुहाणय । 
अप्या मित्तममित्त च दुष्पट्धिय सुपटिठओं ॥ 


-- उसराध्ययन २०, ३७. 
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अथोत्‌---आ त्मा स्वयसेब अपने दुःखों और सुख्तों को उत्पन्न 
'करता है और वही उसका नाश भी करता है। आस्मा स्वयं 
अपना भिन्र है और वद्दी अपना शशत्रु है। पापाचार में प्रवृत्ति 
करने वाला आत्मा अपना दुश्मन है ओर सदाचार-परायण 
आत्मा अपना मित्र है। 


जब कत्तो प्रवृत्ति करने के लिए उद्यत हो जाता है तो उसे 

सद्दायता भी मिल ही जाती है। कुमार घड़ा बनाने का उद्याग 
करता है तब घड़ा बनाता तो वही कुभार है, फिर भी मिद्ठी, 
चाक, डंडा, डोर आदि कारणों से उसे सहायता मिलती ही है । 
“मिट्टी स्वयं घड़े के रूप में पलट जाती है अतएथ वह उपादान 
कारण है और चाक आदि घढ़ा बनने पर भी श्रपता अस्तित्व 
श्रलग कायम रखते हैं इसलिए वे निमित्त कारण हैं। मगर 
स्मरण रखना चाहिए कि यह सब कारण हैं। इन सब की 
-सहायता लेकर घड़े को गढ़ने की क्रिया कु'भार ही करता है। 
अतएव घड़े का कत्तो कुमार हे। 
अजुन के प्रश्न के उत्तर में कृष्णुजी ने कद्दा-- 

काम एव क्रोध एप रजोग्रुणसमुद्भवः । 

मद्दाशनों महापाप्मा विद्ुय नमिदह्द वैरिणम्‌ ॥ 

घूमेनाबियते वहियंथांदशों मेन अल । 

यथोल्वेनावृतों गर्भस्तथा तेनेदमाध्ृतम्‌ ॥ 

आधघृत॑ ज्ञानमंतेन ज्ञानिनो नित्यवैरिणा । 

कामरूपेण कौन्तेय ! दुष्प्रेणानलेन च॥ 
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इन्द्रियाणि मनो बुद्धिरस्यथाधिष्ठानमुच्यते । 
एतेविमोह यत्येष. ज्ञानमावृत्य देहिनम्‌ ॥ 
गीता अ० ई, ३७-४० 


अजुन ! रजोगुण से उत्पन्न हुआ महाभक्षी और महापापी 
काम और क्रोध आत्मा के भीतर घुसा हुआ है । उसकी प्रेरणा 
से आत्मा पाप करता है। आत्मा का यह काम और क्रोघ 
डी शरत्र है। 


जैसे धुँएँ से अग्नि आच्छादित दो जाती है, मेल से दर्पण 
मलिन द्वो जाता है और मिल्‍ली से गर्भ श्रावृत्त रहता है, उसी 
प्रकार काम-क्रोध आदि से आत्मा मलीन हो रहा दै--अरात्मा की 
शक्तियाँ छिपी हुई हैं । 


हे अज़ुन ! आत्मा का यह काम रूपी नित्य का बैरी ईघन 
से अग्नि के समान कभी तृप्त नहीं द्ोता। इसने आत्मा की 
ज्ञान शक्ति को आच्छादित कर रक्खा है | 


इन्द्रियाँ, मन और बुद्धि काम-बिकार के अधिष्ठान-घर हैं । 
इनकी सहायता से यह आत्मा को मोहित करके उसके ज्ञान को 
हैक देता है | 


गीता के इस कथन से स्पष्ट है कि मनुष्य की सम्यग्ज्ञान- 
शक्ति को मलिन बना कर, आत्मा को कृत्त व्य-अकत्त ठय के 
विषय में एवं हिताद्वित के संबंध में मूठ बता कर काम-क्रोध 
द्वी आत्मा को कुमार्ग की ओर ले जाता है । अतएवं इश्वर 
आदि को पापाचार कराने वाला न मान कर अपने मलीन आत्मा 
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को ही उसका कर्त्ता मानना उचित है। यही बात उत्तराध्ययन 
शास्त्र में भी स्पष्ट शब्दों में कद्दी गई है । 


भगवान्‌ सुबुद्धिताथ की शरण क्यों ली जाती दै ९ इन्हें 
अपने जीवन का आदश क्यों बनाना चाद्िए ? इसीलिए कि 
भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ ने प्रबल पुरुषार्थ के प्रवाप से अपने काम 
और क्रोध को सबेथा नष्ट कर दिया है। उनकी शरण प्रहण 
करने से हमारे भी काम-क्रोध नष्ट हो सकते हैं । जिस महापुरुष 
ने काम-क्रोध पर परिपूर्ण विजय प्राप्त कर ली है, जिसने श्रपनी 
आत्मा सर्वथा निष्काम और निष्छषाय बना ली है, &सका नाम 
भले ही कुछ भी हो, चाहे उसे विष्णु शब्द से कहा जाय, चाहे 
उसके लिए महादेव शब्द का प्रयोग किया जाय, अथवा उसे 
बुद्ध संक्षा दी जाय, परन्तु वस्तु में कोई भेद नहों होता | वरन्‌- 


अष्ट कम नो राजवो रे मोह प्रथम क्षय क्रीन । 
शुध समकित चारित्रनी रे परथभ खायक गुण लीन ॥ 


जिसने मोह का पूर्ण रूप से क्षय कर दिया है वही हमारा 
इष्ट देव है । वही हमारा परमाराध्य परमात्मा है| जिसने मोदद 
का क्षय करके क्षायिक चारित्र प्राप्त कर लिया है, जिसकी आत्मा 
केवल ज्ञान, केवज़ दर्शन और केवल चारित्न से देदीप्यमान है, 
उसका नाम कुछ भी हो, हम उसी की शरण में जाएँगे और 
उसी की शरण में जाने से हमारे पाप का नाश होगा | 

इस प्रकार के गुणों से युक्त परमपुरुष की शरण लेने से 
पातकों का विनाश द्ोता है; पर प्रश्न यह है कि उसकी 
शरण किस प्रकार प्रहण करना चाहिए ९ इस प्रश्न का उत्तर 
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यह है कि परमात्मा के आदेश पर सम्पूर्ण श्रद्धा के साथ चलना 
ही परमात्मा की शरण में जाना है। परमात्मा ने परमात्म-द्शा 
ग्राप्त करके अनन्त करुणा कर संसार के पथ-शअ्रष्ट जीवों को 
परसात्मपद प्राप्त करने का उपाय बताया है, उन्होंने जिस विधि 
से बद्द परमोच्च अवस्था प्राप्त की है, उस विधि की प्ररूपणा 
शास्त्र में की गई है। जो पुरुष शासत्र की उस विधि को अपने 
जीवन में उतार लेता है, सुदृढ़ संकल्प के साथ अपने जीवन को 
उसी विधि का आचरण करने के लिए श्रपिंत कर देता है, वह 
स्वयं उस अमित महिमामय परमोश्च दशा को प्राप्त कर लेता दे । 
अतपव अगर तुम्हें परमात्मा की शरण में जाना है तो उसके 
आदेश का पालन करके मोह, अज्ञान और अद्शंन का विनाश 
करो | ऐसा करने पर फिर भत्येक्ष प्रकार को सफलता प्राप्त कर 
खकोगे । 


श्राप कहेंगे--आपने सोह का नाश करने को कद दिया, 
लेकिन €म संसार में हैं, नाना प्रकार के त्रपंचों में पड़े हुए हैं । 
अतएवं जहाँ मोह नांश करने जाते हैं वहीं नया मोह पेदा दो जाता 
है ! इसलिए हमें भय है । 


दम साधुजन जब मद्दान्नत धारण कर लेते हैं, तो फिर हमारे 
हृदय में मोह-ममता या संसार का भय नहीं रहता । भय उत्पन्न 
करने बाले कार्यों को त्याग देना, निर्भय बनने का उपाय है। जो 
ट्िंसक है वह ढरेगा; लेकिन जिसने हिंसा का त्याग कर दिया है 
उसे क्‍या डर ९ ढर तो दिंसा में हे और मुनि हिंसा त्याग चुके 
हैं। हिंसा त्याग देने पर भी अगर भुनि डरता है. तो समझना 
१६ दि. जी. 
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चाहिए कि अभी उसके महाप्रतों में परिषकता महीं आई है। 
अतएब भ्रय को नष्ट करने के लिए भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की 
शरण में जाओ। 





भयभीत मनुष्य सोचता है--मेरे पास कोई शख नहीं है, 
यहाँ तक कि लकड़ी भी मेरे हाथ में नहीं है। में अगर वह्दाँ 
जाझ* और कोई मुमे मार डाले तो में क्‍या कर सकूंगा ९ इस 
प्रकार का भय हिंसा संबंधी है या अहिंसा संबंधी ! 


“हिंसा संबंधी !” 


अहिंसा में भीरुता को गुंजाइश नहीं है। सच्चा अहिंसक 
कभी, किसी से भय नहीं खाता ) अतएवं मुनि को विचारना 
चाहिए कि--है आत्मन्‌ ! उसने हिंसा धारण की है और तू ने 
दया धारण की दे । अददिंसा का अभेय्य और श्रमोध कवच तेरे 
पार है। फिर तुमे किस का भय है ९ 


अगर यह कट्दा जाय कि हिंसा के सामने दया क्या कर लेगी ? 
तो इसका उत्तर यह हे कि दया द्विंसा पर विजय प्राप्त करेगी । 
जिन्होंने श्रहिंसा की उपलब्धि को है, जिन्हें अहिंसा पर श्रचल 
श्रास्था है, वह जानते हैं. कि अहिंसा में अदूभुत और आखश्ये- 
जनेक शक्तिं विद्यमान है। अहिंसा के बल के सामने हिंसा गल 
कर पानी-पानीं हो जांती है | 


दिंसक अगर मार डालेशा तब भी दया होने पर मारने बाले 
के प्रति प्रति-टिंसा का भाव उत्पन्न नहीं होगा । हिंसा का स्वागी 
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तो यंहीं विचारेगा कि यह पुरुष नहीं मार रहां है वरंन हिंसा मार 
रही है । हिंसा का मैंने त्याग कर दिया है, फिर में ढरूँ तो 
किससे ? इसके अतिरिक्त सच्चा अदिंसक आस्मवेत्ता होता है । 
वह जानता है कि आत्मा अजर-अमर है, आत्मा अविनश्वर 
है। आत्मा अमूत्तिक है। शस्त्र आत्मा के समीप भी नहीं 
पहुँच सकता । डस्ते साधारण मनुष्य की तो सामथ्य ही क्या, 
इन्द्र भी किसी प्रकार का श्राघात नहीं पहुँचा सकता । में आत्मा 
हैं-शरीर से भिन्न हूँ । शरीर नाशवान्‌ है। शस्त्र शरीर को 
आघात पहुँचा सकता है; पर शरीर के आघात से मेरा क्‍या 
 बगाड़ हो सकता है ? शरीर आज नहीं तो कल, कल नहीं तो 
परसों त्यागना ही है। सो वह अगर आज ही छूटता है तो छूट 
जाय । मैं! कभी मर नहीं सकता । 


इस प्रद्चार परिचार करंके भहिंसक सुनि निर्भय विचरता है । 
वह कभी किसी से भय नहीं खाता । इंसके अतिरिक्त अहिंसा में 
एक ऐसा बल होता है कि उसके सामने दिंसा स्वयं ही पराजित 
दो जाती है। अदिंसक पुरुष के श्रासपास रहने वाले जन्म के 
चैरी दिरन और सिंह भी जब आपस में मिलकर प्रमपूर्षक रहते 
हैं, तो अहिंसक फे प्रमाव से हिंसक फे हृदय की शुद्धि होती है 
यह बात सहज ह्वी समर में आ सकती है। 


है आत्मन्‌ ! कदाचित्‌ कोई तेरे शरीर को तुमः से विलगं- 
भी करे दे और तू उस बिलग करने वाले पर प्रथिहिंसा की भावों, 
जागृत न होने दे, तो निम्वव संमर्म कि ठेरे लिए वह अपू् 
अवसर होगा | पु 
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गज़मुकुमार और सोमल ब्राह्मण में से किस की विजय हुई 
थी ९ 

धगजसुकुमार मुनि की !? 

इसी प्रक्नार मुनि के पास अहिंसा का अखूट खजाना है तो 
उसे भय किस बात का हो सकता है ? भय सत्य से होता हैं 
या मूठ से १ 

मूठ से ! 

जब मूठ से भय होता है, सत्य से भय नहीं होता, ठो फिर 
तुम्हें कया भय है ? तुमने तो असत्य का त्याग कर सल्य को 
अपनाया है ! 

कदाचित्‌ तुम सोचो कि हमारी सत्य बात मानी नहीं जायगी; 
लेकिन अगर कोई सत्य पर विश्वास नहद्दा करता तो तुम्दारी क्‍या 
हानि है ९ तुम अपने सत्य पर अटल रहो | असत्य के भय से 
सत्य को त्याग कर असत्य का आसरा लेने की आवश्यकता नहीं 
है । तुम्हारी सत्य बात मानी नहीं जायगी, यह विचार कर अगर 
भय किया तो इसह्ा अथे यह हुआ कि तुम्हें सत्य पर पूर्ण 
विश्वास नहीं है । चिन्ता नहीं, अगर कोई तुम्हारे सस्य पर 
विश्वास नहीं करता । भले ही तुम्हारे सत्य की लोग निन्दा करें, 
खिल्‍ली रड़ावें या सत्य के कारण भयंकर यातना पहुँचावें, परन्तु 
भय मत खाओ । अगर तुम भय खाते दो तो समझ लो कि 
तुम्दारे अन्तर के किसी न किसी कोने में सत्य के प्रति अश्वद्धा 
का कुछ भाव मौजूद है । सत्य पर जिसे पूर्ण श्रद्धा है बह निढर 
है | संसार की कोई भी शक्ति उप्ते भयभीत नहीं कर सकतो । 
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एक आदमी पाँच और पाँच संख्याओों का जांड़ दस बता 
रहा है, पर दूसरा आदमी उसको बात मानता नहीं है। तो इसमें 
उस सत्य कद्दने वाले को चिन्ता क्‍यों हो ९ 

आप लोगों में सत्य संबंधी यह बात आगे निभती नहीं 
दिखाई देती । आप अपने लड़के को कोई सच्ची बात कहें और 
चह न माने तो आपका क्रोध उस पर क्‍यों भड़क उठता है ९ 
शास्त्र में सत्य को 'अबाधित' और “भगवान्‌” बताया गया है । 
जिक्षम्में सत्य है उसे भय नहीं है, क्योंकि सल्‍्य “अबाधित' हे-- 
आधारहित है, और जहाँ बाधा नहीं वहाँ भय किस बात का ?ै 
अश्नव्याकरण सूत्र में कहा हेंः--- 

'त॑ सच्च भगवणों ।! 

अथौत्‌--सत्य भगवान्‌ है । 

सत्य भगवान्‌ है, इसलिए सत्य की आराधना करो । सत्य 
का आसरा गद्ो | सत्य पर श्रद्धा रकखो । सत्य का आचरण करो। 
मन से, वचन से और काय से सत्य की आराधना करो | सत्य 
भाषण करने से निडर बन जाओगे । सत्य बोलने से अगर कोई 
प्राण ले ले तो भी परवादह्द मत करो | 

अगर आपके घर भ्रगवान्‌ आएँ तो आप उन्हें कौन-सी 
वस्तु न देंगे ९ 

“सभी वस्तु देंगे !” 

लेकिन इश्वर आपके घर आया है, बह आपके आगे मोली 
पसार रहा है, फिर भी वह खाछी जाता है; यह कभी देखते हो ९ 
अश्नव्याकरणसूत्र में सत्य को भगवान्‌ कद्दा है और सत्य सदा 
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आपके सामने ज्यता है । किर भी आप सत्य का सलमान नहीं 
करते। आप उसे आश्रय नहीं देते । इसी कारण आपको ईश्वर 
नहीं मिलता है | इश्वर सत्य है, इसलिए सत्य को मान देने से 
इेश्वर मिलेगा। चन्दनबाला ने सत्य का सनन्‍्मान किया था। 
इसे हथकड़ियाँ-बेड़ियाँ पहना दी गई थीं, द्वाथ-पेर उसके जकड़ 
दिए गये थे, सिर मूँढ़ दिया गया था, फिए भी उसने चिन्ता नहीं 
की | जिस दशा में आप व्याकुल हो उठते, उस दशा में भी 
चन्दनबाला शान्त श्र सौम्य थी । बह तो यही कहती रही कि. 
मूला ने मेरा अपमान नहीं किया दे वरन्‌ सनन्‍्मान कियादहे। 
मूला का हृदय, मेरे हृदय को पहचानता नहीं है । वह सममवी 
है कि में उसको सौत बन कर उसका सुख छीन दछोॉगी। यह 
मूला का भ्रम है। यह उसकी उल्टी समझ का परिणाम है। 
मूला की इस भूल के लिये में क्‍यों चिन्ता करूँ १ उसके भ्रम 
के कारण मुमे दुःख मानने की क्या आवश्यकता है ९ मेरा हृदय 
निमल है । मेरे अन्त:करण में किसी प्रकार की दुभोवना नहीं है । 
मेरे लिए यही सनन्‍्तोष की बात है। 

आप पापी को देख कर घबराते हैं, उससे भय खाते हैं ।' 
लेकिन उससे भी आप चारदें तो बहुत-कुड सीख सकते हैं, साथ 
ही उसे बहुत-कुछ सिखा सकते हैं । यदि आप में सश्यी और सु- 
दृढ़ धर्मनिष्ठा है तो आपको पापी से न घबराना चादिए, न घृणा 
करनी चाहिए और न उसे उपेक्षा की दृष्टि से देखना चाहिए । 
अगर आपको पाप से सचमुच घृणा है तो जैसे आ्रापको अपना 
पाप असझ्य जान पड़ता है, उसी भ्रदार अपने पड़ौसी का भी 
असझ्य जान पहना चाहिए। जाप पापी का छद्धार करके उसे 
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निष्षाप बनाने की चेष्टा कीजिए । यह आपको सब से बड़ी धर्म- 
सेवा होगी । अगर पापी अपनी पाप-बुद्धि नहीं छोड़ता, यवि कद 
अपने पाप से चिपटा ही रहता है, तब भी तुम्हें निराश नहीं 
होना चाहिए । आत्मा स्वभावतः ऊध्वेगामी स्वभाव वाला है। 
धर्म उसका स्वरूप है | पाप आत्मा के लिए विकार है | विकार से 
आत्मा कभी न कभी ऊबेगा ही | अतएवं आशा को न त्याग कर 
उसके पापों का अश्रन्त करने का प्रयास किये जाओओ। कदाचित्‌ 
तुम्हें सफलता मिलती न दिखाई दे तो क्या हानि है ? बल्कि 
तुम्द्दारा तो एकान्त लाभ ही लाभ है। पार्पों का अन्त करने के 
लिए किया गया प्रत्येक प्रयास तुम्हारी घर्म-सेवा है और उस 
घम्म-सेवा से तुम्हारा कल्याण ही होगा । इसके सिवा अगर पापी 
तुमसे कुछ नहीं सीखता तो न सही | एक बात तुम पापी से 
सीख सकते द्दो--'पापी अपनी पाप-चबुद्धि में जितना दृढ़ है, हमें 
घ्म-बुद्धि में उससे कुछ अधिक ही रढ़ होना चादिए।” श्रगर 
पापी अपना पाप नहीं छोड़ता तो में अपना घसे कैसे छोड़ देँ। 
इस भ्रकार की दृद भावना आई कि भगवान्‌ महावीर आये 
समझो । 


तुम किसी से भय न करके सत्य ही सत्य का व्यवद्दार 
रक्‍्खो तो, तुम जान जाओगे कि मुझे इेश्वर मिल गया । इंश्वर 
की शरण में जाने का उपाय है-सल्य | सक्य इश्वरीय विधान 
है। तुम इश्वर की शरण ले लोगे तो फिर किसी प्रकार का भय 
न होगा | भय का स्थान तो अश्वत्य है। सत्य का ही व्यवद्ार 
करना और किसी से भ्रय न खाना हो मोह्द को जीतना कद्दलाता 
है। अपनी--श्रात्मीय बस्तु का त्याग करके परकीय वस्तु 
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को भ्रहण करना द्वी मोह कहलाता है। इसे छोड़ा और 
इश्वर मिला । 





मिन्नो ! अगर आप अपने प्रत्येक जीवन-व्यवद्दार को सत्य 
की कसौटी पर करसें, सत्य को ही अपनावें और सत्य पर पूर्ण 
श्रद्धा रक्खें तो आप इश्वर की शरण में पहुँच सकेंगे और आप 
का अ्रक्षय कल्याण ट्ोगा । 


देहछी 


महावीर-भवन, 
ता० २९-१० ३१. | | 





नय-क्िचकार 
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५ 
प्रार्थना 
श्री सुग्रीव इृद्रथ पिता, नन्‍दा थारी माय ॥ 


+>>००८८--_. 


यह परमात्मा की प्रार्थेना है। आत्मा, परमात्मा की 
प्रार्थना किस आशा से करता है, यहद्द बात प्राथेना करने वाले 
प्रार्थना में दी प्रकट कर देते हैं । 


प्रार्थना बोलते और करते तो प्राय: सभी हैं, मगर प्रार्थना 
को प्ृष्ठभूमिका रूप भावना अलग-श्रलग द्वोती है। भिन्न-मिन्न 
मनुष्य अपनी भिन्न-भिन्न भावना से प्रेरित होकर प्रार्थना करते हैं। 
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साधु लोग संशख्वार त्याग कर परमात्मा के आधार पर ही 
निकले हें। उन्होंने संसार के सु्खों का जो त्थाग किया 
है, सो उससे बढ़ कर कोई और वस्तु प्राप्त करने के लिए ही । 
अतएव उन्हें सोचना चाहिए कि परमात्मा की शरण में आकर 
हमें कौन-सी वस्तु प्रहण करनी है। यह तो प्रकट ही है कि साधु 
द्वोने पर संक्लेशकारी सांसारिक पदार्थों को वे छोड़ चुके हैं । न 
उनके घर है, न स्त्री, पुन्न, मित्र आदि अतएब वे गृहस्थ की 
भाँति संसार की बस्तु तो चाहेंगे नहा। शगर सार संबंधी 
वस्तु की चादना द्वोती तो उसका त्याग ह्वी क्यों करते ९ फिर थे 
परमास्मा की प्राथना करके कया चाहते हैं ९ 

साथ दी आप गृहस्थ लोग भी साधु के साथ मिल कर 
प्राथना करते हैं, इसलिए आपको भी बिचारना चाहिए कि हम 
किस भावला से प्रार्थना करें ? और प्रा्थेना करके परमात्मा से 
क्या चाहें ९? यद्यपि आप ग्रहस्थ हैं, इस कारण कोई धन के 
लिए, कोई ख्ली-पुत्र आदि के लिए, प्रार्थना करते होंगे; लेकिन 
साधु के समीप जाकर और साधुओं के साथ परमात्मा की 
प्राथैना करने पर आपकी भादना भी साधु की सी द्ोती चाहिए । 
आपको भी परमात्मा से बद्दी मॉँगना चाहिए जो साधु माँगता 
है। संसार की विभूति तो आपको एक बार नहीं, अनेक बार 
प्राप्त दो चुकी है, ओर उसे आप त्याग भी चुके हैं। मगर संसार 
की वह विभूति सुख देने वाली साबित नहीं हुई | उस विभूति 
की बदौलत दुःख्रों की दी वृद्धि हुई । 


बास्तविक बात यह है कि संसार में संयोस-मात्र नश्वर और 
दुःखत्रद दे । जहाँ आत्मा किसी भी पर-पदार्थ के खाथ अपना 
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संबंध जोड़ती दे, ब्दों दु:ख का अंकुर फूट निकलता है । जिवने- 
जितने अंशों में संयोग की वृद्धि होती जाती है उतने ही उतने 
अंशों में दुःख़ की इद्धि होती जाती है । एक आचाये ने ठीक ही 
कहा है -- 
प्ंयोगमूछा जीवेन प्राप्ता दु:खपरस्परा 
अथोत्‌ संसारी जीव को दुःखों का जो तांता लगा रहता है 
उसका मूछ संयोग है । 


ऐसी स्थिति में सुख चाहने वाले प्रत्येक पुरुष को दुःख का 
कारण संयोग स्यथागना चादिए। जो संयोग से स्बथा मुक्त 
नहीं हो सकते, उन्हें कप्त से कम इतना तो करना ही चाहिए कि 
बे संयोग की वृद्धि के लिए--घधन-दौलत और स्थ्री-पुत्र आदि की 
प्राप्ति के लिए--परमात्मा की प्राथना न करें । जब साधु के खाथ 
परमात्मा की प्राथना की जाय तब तो ख़ास तौर पर इस बात 
का ध्यान रखना चाद्दिए कि प्रार्थना में संसार की पौद्गलिऋ 
विभूति की याचना न की जाय और परमात्मा से वही माँगा 
जाय जो साधु-सन्त माँगते हैं । 


अब यद्द देखना चाहिए कि साधु-सन्‍्त परमात्मा से क्‍या 
माँगते हैं ? साधुजन परमात्मा की प्रार्थना करके कुछ भी नहीं 
चाहते, वरन झपने आपको परमात्मा के प्रति खमपित कर देना 
चाहते हैं । साधु की याचना एक प्रकार का दान है और बह 
दान भी अनुपम एवं अद्वितीय है । वे अपनी आत्मा को पर-- 
मात्मा के खाथ मिला देना चाद्दते हैं । इस प्रकार वे अपने आप 
को परमास्मा को स्ोंप देना चाहते हैं। मगर यह अआत्मदान, 
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आदानद्वीन नहीं है। साधु अपने आपको सौंप कर बदले में कुछ 
लेते भी हैं | वे जो चीज़ लेते हैं वह है परमात्मा । इस प्रकार 
साधु एक ओर प्रार्थना में आत्मदान की भावना करते हैं और 
दूसरी ओर परमात्मा को प्राप्त कर लेना चाहते हैं । 


यहाँ दान और आदान--दोनों एक-मेक बन जाते हैं। साधु 
- ऋपने आपको परमात्ममय बना लेना चाहता है और परमात्मा 
को अपने स्वरूप में अभिव्यक्त होता हुआ देखना चाहता है । 


जिस प्रकार भारत आज पूर्ण स्वाधीनता चाहता है, बिना 
“चूर्णा स्वतंत्रता के चह सन्‍्तुष्ट नहीं हो सकता, उसी प्रकार साधु- 
जन परमात्मा से कोई छोटी-सी चीज़ नहीं माँगते । वे आत्मा 
की पूर्ण स्वतन्त्रता चाहते हैं। अतएब आप गृहस्थ लोग भी. 
परमास्मा से पूण आत्मिक स्वतन्त्रता की चाहना करें। आश्मा की 
- पूण स्वतंत्रता फे लिए ही परमात्मा का ध्यान और प्रार्थना करो | 


इस प्रार्थना में कद्दा गया है--हे प्रभो ! तू त्रिभुवनधनी है। 

इसलिए तेरी जय दह्ो। त्रिज्ुवन के धनी की जय तभी द्ोगी 
जब त्रिभुवन में शान्ति हो । दे देव ! तू त्रिमुवनधनी दे और 
साथ ही दया का खागर भी है | जितनी करुणा तुममें हे उतनी 
संसार में किसी में नहीं है । प्रभो ! में तुमे श्रकत्तो नहीं कद्दता, 

किन्तु कत्तो कहता हूँ । ज्ञानी जन कद्दते हैं कि--अनन्य भाव से 

भक्ति करने वालों-- शुद्ध भाव से उपासना करने वालों और 
तुममें आत्म-समरपण करने वालों के लिए तू कल्पवुक्ष है । जैसे ' 
कस्पवृत्ष से इच्छित फर्लो को प्राप्ति धोती है उसी प्रकार, हे प्रभो ! 

तू भी बांछित फल का दाता है। 
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परमात्मा से जो माँगोगे वही मिलेगा। लेकिन माँगने से 
पहले यह निर्णय कर छो कि तुम्हारी इच्छा गुलामी में पड़ने की 
है या स्वतन्त्र होने की है ? अगर अन्तःकरण में, संसार-अमण 
की--गुलासी की इच्छा जागृत हो तो समझ लेना कि तुमने 
अभी तक परमात्मा को नहीं पहचान पाया है। अगर तुमने 
परमात्मा से सांसारिक वस्तु माँगी, तब तो तुमने परमात्मा को 
किसी करामाती बाबा के समान समझा दै--उसके वास्तविक 
स्वरूप का पता तुम्हें नहीं लगा है । जिस प्रकार करामाती बाबा 
की पूछ लोभी लोग करते हैं, संसार की चीज़ चाह कर तुमने 
इेश्वर की पूछ भी वैसी ही की है । लोग चमत्कार दिखाने वाले 
बाबा का तरह इेश्वर में भी करामात समझ कर उसे खींच-तान 
कर संसार में घसोट ले आना चाहते हैं। ज्ञानी जन कद्दते हैं 
कि इंश्वर को इस प्रकार संसार में खींचना अर्थात्‌ उससे संसार 
की वस्तु चाइना भयंकर भूल है। इंश्वर से श्रगर संसार संबंधी 
सुख-सामभी चाद्दते हो तो याद रक्खो, तुम पूर्ण इश्वर को अपूर्ण 
बनाना चाहते हो | इससे इश्वर का तो कुछ बिगाड़ दो नहीं 
सकता, तुम स्त्रयं अपना अहित कर बैठोगे । 

कल के व्याख्यान में मैंने आत्मा को कत्ता बताया था और 
आज इेश्वर को कत्तों कह रहा हूँ । इससे शायद आप यह 
सोचेंगे कि क्या यह कथन परस्पर-विरोधी नहीं है ९ में कट्टता हूँ, 
इस कथन में जरा भी विरोध नहों है, केवल विवक्षा का भेद 
है । दुनिया परमात्मा को कर्ता मान कर उसमें करामात देखती 
है, अथवा जैसे कुंभार घडा गदता है उस प्रकार इश्वर को 
मनुष्य आदि चेतन-अ्रचेतन जगत्‌ का बनाने बाला मानती है, 
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या विभिन्न योनियों में जन्म देकर कंभे का फर्ल भुंगंताने बाला 
मानती है; इेश्वर वैसा कत्तो नहीं है। देश्वर को इसे प्रहार 
कत्तों मानने वाले लोग मूल करते हैं। इंश्वर कत्तो किस प्रकार 
है, यह विषय सममने योग्य है । 

जेन शास्त्र में सात नय माने गये हैं। शात््र में उनका 
खत्यन्त विस्तृत और गंभौर वर्शन है। अमी इतना समये नहीं 
है कि उन पर विस्तारपूर्वक विचार किया जाय, फिर भी संक्षेप 
में उन पर विचार किया जातां है । 

मान लीजिये, एक आदमी हं।थ में कुल्हाड़ी लेऋर खंभ 
बनाने की लकड़ी काटने के लिए जंगल की ओर चला । घर से 
निकलते ही किसी ने उससे पूछा--“कट्दाँ जा रहे हो ९! 

उत्तर मिलता दे--'खंभ लेने जाता हूँ ।” 

यद॑ापि पहला आदमी अभी लकड़ी काटने जा रहा है । 
उसने खंम बनाने का बिंचार सात्र किया है। अब तक॑ धह उस 
लकढ़ी के पास भी नहीं पहुँचा है। फिर भी संकल्प उत्पन्न हो 
जाने मात्र से दी खंभ का ज्यवहार होने लगता है । इस प्रकार 
संकल्प करते ही खंभम की उत्पत्ति माने लेने वाला दृष्टिकोण “नेगम 
नय! कहलाता है । इस नय के अनुसार बत्तंमान में श्रसत्‌ और 
भविष्य काल में सत्‌ होने वाला पदाथ भो खीकार किया 
जाता है। 

नेगमनय लोकंब्यवद्ार का श्रमुसंरण करता है। लोक- 
व्यवद्दार में सत्य का जो अंश रहता है, उप्ते मैगमनय विषय 
करता हैं। अगर नेगमनय को स्वीकार न॑ किया जायें तो बढ़ी 
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गड़बड़ी मचेगी। प्रारम्म में तो प्रत्येक वस्तु की उत्पत्ति अ्व्यक्त दी 
होती है | फिर|भी उसे मानना उचित है । उसे न मानना उचित 
नहीं है | अनेक क्रियाएँ, जो व्यक्त द्वोती हैं, हमें और आपको 
दिखाई देती हैं, लेकिन कई क्रियाएँ ऐसी भी होती हैं जो सर्ब- 
साधारण की पहुँच से परे होती हैं। जो क्रियाएँ सर्वताघारण 
के लिए अगम्य हैं, उन्हें ज्ञानी जानते हैं। संसारी जीव 
प्रतिक्षण कर्मों का बंध करता है, कामौण वर्गंणा के अनन्वानन्त 
परमाणु समय-समय आत्मा के साथ संबद्ध हो रहे हैं और 
अनन्त परमाणुओं की निर्जरा भी होती रहती है, पर द्में 
उसका ठीक-ठीक परिक्षान नहीं द्ोता, फिर भरी ज्ञानी सब 
देखते हैं । 


खंभ के लिए लकड़ी लाने वाले ने एक ढग घरी है, तब भी 
बह यद्दो कहेगा कि में खंभ लाने जा रहा हूँ । जब बह खंभ के 
लिए काटे जाने वाले बृक्ष से एक पाँव दूर होगा, तब भी यही 
कहेगा कि में खंभ लाने जा रहा हूँ | 


अब वह पुरुष कांड़ काटने लगा। किसी ने पूछा--क्या 
करते दो ? इसके उत्तर में वह कंहेगा--मैं खंभ काट रहा हूँ। 
यंथ्वपि वह कांटता है पेढ़, पर खंभा बनाने के लिए। बिना 
प्रयोजन पेड नहीं कार्टता है । उसने खंभा बनाने का संकल्प कर 
लिया है, भतएवं वह कहता है---मैं खम्भा काटवा हैं। यदि व 
संकल्प के बिना दो राड़ काटता होता तो खिफे यही कहता कि--- 
मैं काड़ काटता हूँ | जेकित वह खंभा बनाने के लिए काटता है, 
-इसड्विए यद्दी कद्देगा कि में खंभा काटता हूँ. । 
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माड़ काटने के बाद वह लक्तड़ी को घढ़ने लगा । तब उससे 
पूछा गया--भाई क्‍या कर रहे हो ?! उसने उत्तर दिया-- 
खम्मा घड़ रहा हैं ।” यद्यवि वद्द लकड़ी घड़ रहा है, लेकिन 
खम्मे के उद्देश्य से । इसलिए बद्द यही कहता है--'में खम्मा 
घड रहा हूँ ।! 


थद्द एक उदाहरण है। इस प्रकार का लोक-व्यवहार सदा 
द्ोता रहता है | इस व्यवहार को मिथ्या नहीं कद्दा जा सकता 
आर न लोक में कद्दा ही जाता है। बरन्‌ सभी लोग समय-समय 
पर इस प्रकार के व्यवद्दार किया करते हैं। इस व्यवहार की 
सचाई को जिस शअ्रभिप्राय से प्रदरा किया जाता है वह श्रभिभ्राय 
नेगमनय कह्दलाता है । 


जब तक लकड़ी का खंभे के रूप में परिणमन नहीं हुआ है, 
तब तक उसे खंभा कहना या समझता नैगमनय का मत है । 
नेगमनय, सभी नयों से विस्तृत विषय वाला नय है । वद्द सत्‌ 
ऋौर असत्‌ अथोत्‌ विद्यमान और अविद्यमान--सभी पदार्थों को 
प्रहण करता है। निके गसाः-बोधप्रकारा यस्य स नेगमः अथोत्‌ 
जिस नय के ज्ञान करने के अनेक प्रकार हैं, वह नेगमनय है । यह 
नय इतना विशाल है कि वह निगोदिया जोब को सिद्ध और 
चौदद॒वें गुणस्थान वाले जीव को संसारी कद्द सकता दे । 


उस आदमी ने लकढ़ी घड़ कर खंभमा तेयार कर लिया। 
अरब उसे सब लोग जान और देख सकते हैं कि--यह खंभा दे । 
अब उससे पूछा जायगा, तो भी बह उसे खंभा बतलाएगा । यह 
जो खंभा तैयार दोगया है सो व्यवहार नय का है। व्यवद्दार तय 
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बाला खंभे की श्राकृति आदि देख कर ही ठसे खंभा कहेंगा, इस 
से पहले वह धसे लकड़ी कहेगा, पर खंभा नहीं कहेगा | यह दो 
नयों का अभिप्राय है । 


तीसरा नय एकजातीय समस्त पदार्थों का संभरद्द करके उन्हें 
एक ही रूप में देखता है | खंभा लकड़ी का भी द्वोता है, पत्थर 
का भी होता है और लोह आदि घातुश्रों का भी होता है। लेकिन 
संप्रह नय के अभिप्राय से घ्रह सब खंभे एक ही हैं, क्योंकि उन 
सब में समान रूप से 'खंभा' शब्द का प्रयोग होता है और सभो 
खंगमों में एक-सा खंभे का ज्ञान भी होता है। इस प्रकार सामान्य 
को मुख्य करके पदार्थों में एकरूपता देखने वाला श्रमिप्राय संप्रह- 
नय कट्दलाता है। 


विचार करने पर मालूम होगा कि नेशस नय का मत और 
व्यवद्दार नय का मत आपस में समान-सा है। जेसे-जेसे नेगमनय 
छूटता जाता है वेस-बेसे व्यवद्दारनय आता जाता है। फिर भी 
दोनों में पर्याप्र भेद है। सत्ता और असत्ता--दोनों को विषय 
करने वाला नेगमनय है, परन्तु व्यवह्वारनय में वह विशालता नहीं 
होठी | संभ्हनय एकजातीय समस्त पदार्थों को एक रूप में 
देखता है जबकि व्यवद्दारनय उस एकता को विविध रूपता प्रदान 
ऋरता है । संग्रहनय सभी खंभों को एकरूप समझता है, पर 
ज्यवहारनय उनमें भेद की कल्पना करता है। वह कद्दता है--- 
यह खंभा लकड़ी का है, यद्द पाषाण का है और यह घातु का 
है। इस प्रकार संप्रहनय के विषय में विधिपूर्वक भेद करना 
भर्थात मेद-दृष्टि से देखना व्यवद्दार नब है । 

१७ दि्‌ जी 


ऋजुसूत्र नय. कद्दता है--खंमभा अपने ऊपर टिकी हुई 

किसी चीज़ को सहारा देने के लिए है | इसलिए जब वह किसी 
का सहारा दे रद्दा हो तब वह खंभा है और जब सहारा न देता 
द्वो तब खंभा नहीं है। वात्पयं यह है कि ऋजुसूत्र नय भूत- 
कालीन अथवा भविष्यकालीन पयोय को गौण करके उसकी 
विवक्षा नहीं करता । बद् तो सिफे वत्तेमानकाछीन पर्याय मात्र 
को प्रहण करता है | वर्तमान काल में जो वस्तु जैसी है उसे 
उसी रूप में प्रहणा करना ऋजुसूत्र नय की दृष्टि है । 
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रक्त चारों नय पदार्थ को विषय करते हैं, अतपव इन्हें अर्थ 
नय कहते हैं । अगले तीन नय शब्द नय कहलाते हैं । संसार में 
पदार्थों को समझने और समझाने के लिए मुख्य रूप से शब्दों 
का प्रयोग किया जाता है। पदार्थों को सममने में शब्द प्रधान 
कारण है । किन्तु किस शब्द का पदार्थ के छिए किस प्रकार 
व्यवद्टार होना चाहिए अथवा किस दृष्टिकोश से शब्दों का व्यव- 
दार होता है और वह शब्द-व्यवद्दार किस प्रकार संगत है, इस 
प्रछार का विचार शब्द-नय करते हैं। शब्द-नय तीन हैं:-- 
(१) शब्द (२) समभिरूढ़ और (३) एवंभूत । 


संसार में विभिन्न भाषाएं हैं और प्रस्येक भाषा में एक-एक 
वस्तु को बताने वाले प्रायः अनेक पर्यायवाची शब्द प्रचलित होते 
हैं। किसी शब्दकोष को आप देखेंगे तो उध्में एक शब्द के 
समानार्थक अनेक शब्द मिलेंगे। जैसे इन्द्र को बताने वाले इन्द्र, 
शक्र, पुरन्दर, देवराज आदि अनेक शब्द हैं । शब्दनय इन सब 
प्रयोयवाची शब्दों का एक अ्रथे ही स्वीकार करता है । इन्द्र शब्द 
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दि आओ की आय की 


'का जो अर्थ है, वही शक्र शब्द का है, वहीं पुरन्दर शब्द का है 
ओर वही देवराज शब्द का अथे है। “इन्द्र” शब्द बोलने से 
जो श्र श्रोता के चित्त में प्रतिभासित होता है, वह्दी अर्थ 
'शक्र'ं शब्द बोलने से भी प्रतिभांसित होता है। यद्यपि यह . 
-सब शब्द अलग-श्रलग घातुओं से बने हैं और वे घातु्एँ अलग- 
अलग अथ वाढोी हैं। धातुश्रों का अ्रथे अलग-अलग दोने पर 
भी उनसे बले हुएं इन सब्र शब्दों का अर्थ एक ही है। 
इस प्रकार विभिन्न शब्दों में एकार्थकता का जो व्यवहार द्वोता 
है, वह शब्द की अपेक्षा से समझना चाहिए । धातुओं के 
अथे-भेद को ही एकान्ततः मुख्य समझा जाय तो एक अर्थ को 
बताने वाले दो शब्द नहीं हो सकेंगे। ऐसी गवस्था में जो आदमी 
किसी एक शब्द का अर्थ नहीं समझता, उसे समझाने के लिए 
दूसरे उसके पयोयवाची शब्द का प्रयोग नहीं किया जा सकेगा 
श्र व्यवहार में बड़ी असुविधा होगी। छोक-व्यवहार में ऐसा 
होता भी नहीं है | पर्योयवाची शब्दों के अथ में जो सूक्ष्म भेद 
होता है उप्तकी ओर व्यवहार में ध्यान नहीं दिया जाता श्र 
एकार्थंकता पर ही ब्यान दिया जावा है। ऐसा न दो तो 
समस्त शब्दकोष भी अप्रामाशिक ठहरेंगे ओर वल्तुतत्त्व का 
समता भी कठिन हो जायगा। अवएब जिस दृष्टिकोण से 
विभिन्न लिंग, वचन आदि के वाचक परयोयवाबी झ्नब्दों 
का श्रर्थ एक ही समझा जाता है, बह दृष्टिकोश शब्दनय 
कहलावा है। 

समभिरूदू नय, शबादनय की अपेक्षा अधिक सूक्ष्म है। 
उसके श्रभिप्राय से जिन शब्दों में लिंग का भेद हो, काल का 
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सेद हो, कारक या वचन का भेद हो, उन्हें एकार्थथ नहीं माना 
* जा सकता | छिंग आदि के भेद से शब्द के अर्थ में भी भेद 
मानना चादिए । जैसे दार, भायो और कछत्न, यह तीन शब्द स्त्री 
के बाचक हैं । शब्दनय की दृष्टि में इन तीनों शब्दों का अर्थ एक- 
ही है, किन्तु इनमें लिंग का भेद है। 'दार! शब्द पुंलिंग है, 
'भार्या' शब्द स्त्रीलिंग है और “कलतन्न” शब्द नपुंसकलिंग है । 
इस लिंग-भेद को मुख्य करके समभिरूुद़ नय इनके अर्थ में भो 
भेद्‌ को स्वीकार करता दे । 


एवंभूतनय, समभिरूदनय की अपेक्षा भी सूक्ष्म है। उसके 
अ्रभिप्राय के अनुसार प्रस्येक शब्द क्रियाशव्द ही है। प्रत्येक 
शब्द से किसी न किसी क्रिया का ही बोध होता । जेसे गो 
शब्द से गमन क्रिया का बोध होता है और “श्रश्व' शब्द से आशु 
गमन अथौत्‌ शीघ्र चलने की क्रिया का ज्ञान दोता है। इसी 
तरह समस्त शब्द क्रिया के ही वाचक हैं । 


एबंभूत का कथन है कि जब प्रत्येक शब्द क्रिया का दी 
वाचक हे तो, जिस शब्द से जिस क्रिया का बोध होता है उस 
क्रिया को करते श्रमय ही उस वस्तु को उस शब्द से कद्टना 
भाहिये | जेसे 'गो' शब्द से गसन करने की क्रिया का बोध होता 
है, अतएव जिस समय गौ गमन करती है उसी समय उसे गौ 
कहना चाहिए | घोड़ा जब शीघ्र गति कर रहा द्वो तभी उसे 
अश्च” कहा जा सकता है। जिस समय गाय गति न करती हो 
और घोड़ा तेज चाल न चल रहा द्वो उस समय उन्हें गौ या 
“अ्श्व' नहीं कद्दा जा सकता | गसत न करने पर भी थदि गाय 
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को 'गौ' कहा जाय, तब तो मनुष्य या अन्य पशु आदि किसी 
को भी गौ!” कद्द दिया जाना चाहिए | मतलब यह है कि जिस 
शब्द से जिस क्रिया का भान होता है, उस क्रिया को करते समय 
ही रस शब्द का व्यवहार होना चाहिये। अन्य समय में उस 
डाब्द का प्रयोग करना उचित नहीं है । यह एवंभत नय का अमि- 
आय है | 
'यह सातों नयों का संक्षिप्त परिचय है| एक कवि ने कहा है-- 
तुझ्त दर्शन मुझ ब्हाक हो रे छाछ । 
दर्शन शुद्ध पविशन्न रे वाले सर ॥ 
दर्शन शब्द नये करे रे छाछ । 
संग्रद पएवंमूत रे वाले सर ॥ 
हे प्रभो ! तेशा दशेन मुमे श्रत्यन्त प्रिय हे। तेरे दशन के 
समान मुमे और कुछ भी प्रिय नहा है। में शब्द नय से तेरा एक 
बार भी दशेन कर छू, तो मेरा संप्रहनय का मत एवंभूद में 
चला जावे । 
संप्रदनय के अभिग्राय से जीव-द्रव्य एक हैे। आत्मा और 
परमाश्मा में वह भिन्नता नहीं स्त्रीकार करता । आत्मा अनादि 
क्राल से ही सिद्ध है। 
इस स्तुति में कद्दा है--हे प्रभो ! संप्रहनय के मत सं तो में 
सिद्ध था, फिर भी में अनन्त बार पिटा, कुटा कौर दुःख भोगता 
एफिरा | शब्द नय से एक वार भो तेरा दर्शन कर छू तो संप्रहनय 
एवंभूत बन जाय | ध्र्थात्‌ संप्रहनय की अपेक्षा आप में और 
मुझ से कोई भेद नहीं हे--अभेद है, सो यह अभेद. एवंभत में: 
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परिणत हो जाय--मेरी क्रिया-परिणति सिद्ध-अवस्था के अनुकूल 
होजाय | इसी कारण, दे नाथ ! तू मुके प्रिय लगता है। मेरे 
पास सभी कुछ हे, फिर भी मैं गड़बढ़ में पड़ा हैं । तेरे दर्शन से 
शथोत्‌ परमात्म-रूप का साक्षात्कार होने से गड़बड़ मिट जायगी ।' 


मित्रो ! जब शब्दनय से परमात्मा के दशंन करने से सब 
तरद्द की उलमने, सम्पूर्ण व्यथाएं और सब कष्ट मिट जाते हैं, तो. 
फिर परमास्मा के दर्शन क्‍यों नहीं कर लेते ? 


हमारा काम तुम्हें उपदेश देना दै। परमात्मा छे दर्शन का 
मार्ग हम बता सकते हैं | लेकिन जब तक तुम स्वयं दर्शन करने के 
लिए तैयार नहीं दोजाते तब तक तुम्दें केवली भी दर्शन नहीं करा 
सकते । उपदेश देकर दम अपने कर्तव्य का पालन करते हैं, मगर 
तुम्दारा कत्तंव्य सुनने मात्र से समाप्त नहा हो जाता । उपदेश को 
अपने जीवन में उतारोगे तभी उपदेश सुनना साथेक द्ोगा । 


मैंने कल कट्दा था कि परमात्मा कर्ता नहीं है। आत्मा 
ही कर्ता हैं। श्राज मैंने इेश्वर को करता कहा है। इस कथन पर 
से यह प्रइन उपस्थित द्वोता हे कि क्‍या परमात्मा सब कार्यों का 
कर्ता है ९ अगर परमात्मा सचमुच कत्तों है तो कल मैंने उसके 
कत्त त्व का क्‍यों निषेध किया था ? इसका उत्तर नयों के विवेचन: 
में थ्रा चुका हे। जब हमारा आत्मा, परमात्मा के दर्शन कर 
लेगा तो वही आत्मा परमात्मा बन जायगा । यह पहले ही 
बतलाया जा चुका है कि संप्रह नय के मत से आत्मा और पर- 
मात्मा में भेद नहीं हैं । दोनों में जो मिन्‍नता नजर आतो है वह 
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तो सिफ व्यवहार में है । इस प्रकार आत्मा को कत्तो मान लेना 
दी एक अपेक्षा से परमात्मा को कत्तो मान लेना द्दै। 


निक्षेपों पर विचार करने से यह बात और मी स्पष्ट हो 
जाती है | जिनागम में संक्षेप और विस्तार की विवक्षा से निक्षेपों 
के भेद कई प्रकार से किये गये हैं | पर मध्यम विवक्षा से चार 
निक्षेप प्रसिद्ध हैं--( १ ) नाम (२ ) स्थापना ( ३ ) द्रव्य और 
( ४ ) भाव । 


एक लड़के का नाम “भद्टावीरँ रख देने पर बह नाम- 
महावीर है । किसी भी पदार्थ में कल्पना से महावीर को स्थाप 
देने से वद्द पदार्थ स्थापना-महावीर कहलाता है । भगवान का 
जो आत्मा मद्दावीर बनने से पहले, महावीर बनने वाछा था 
उसे द्रव्य-मद्दावीर कहते हैं । महावीर के गुणों से युक्त-वर्तमान 
पर्याय वाले महावीर भाव-महावीर हैं | 


इसमें आगम और नो-आंगम का भी विचार है। चौबीसवें 
तीथेकर नो-आगम से मद्दावीर हैं और आगम से तू भी महावीर 
है । ज्ञितनी देर ऐसा ध्यान दे, उतनी देर मद्दावीर है और यदि 
बह ध्यान भंग न हो तो महावीर में तथा ध्यान करने वाले में 
कुछ भी अन्तर नहीं है | निश्चय नय से श्रात्मा जितने समय 
तक जिस गुण में टिकता दे, उतनी देर बह वद्दी है । 


प्रार्थना में कद्दा गया है कि परमास्मा कल्पवृक्ष है और 
कत्तों है । वह जितनी देर के लिए तेरे ध्यान में आता है उतनी 
देर तक तुम में अपू्व शक्ति है। अ्रतएब इस अपेक्षा आत्मा 
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ओर परमात्मा एक है | शुद्ध शब्दनय ध्याता, ध्येय ओर ध्यान 
को एक रूप में देखता है । 


परमाश्मा का ध्यान करने से आत्मा परमात्मा बन जाता 
है, यद्ट तो समझ में श्राया; मगर अब प्रश्न यह द्वोता है कि 
परमाल्मा का ध्यान किस प्रकार किया जाय ९ एक पद में 
कट्दा है:--- 
तू जिस्म ज़िगर अरू जहाँ णबहीं जामाना ! 
फिर क्‍यों नहिं कटा खुदा जो तू है दाना ॥ 
किसने तुझको बाँचा जो बना तू बन्दा। 
कौन पेंच का पढ़ा है तुझ्न में फन्‍्दा॥ 
गर तू ने अपने को जिस्म नहीं जानाना ॥ तू जिस्म० ॥ 
हे पुरुष ! यदि तू शब्दनय से परमात्मा का दशेन करना 
चाहता है तो आलस्य छोड़ कर परमात्मा के ध्यान में लग जा | 
लेकिन दर्शन करने की इच्छा करने से पहले तू भपने आप से 
यद्द पूछ ले कि तू जिस्म ( शरीर ) तो नहीं द्वै न ९ तास्पये यह्‌ 
है कि जब तक श्रात्मा अपने आपको शरीर से भिन्न शुद्ध 
सब्चिदानन्द्मय नहीं जान लेगा, तब तक बह परमात्मा का 
ध्यान और दर्शन नहीं कर सकता | अतपव परमात्मा का दर्शन 
करने की अभिलाषा करने से पहले आत्मा को शरीर से मिन्न 
जान लेना आवश्यक है ! 
द्रोणाचार्य ने कौरवों और पाण्डवों को धनुर्विद्या सिखाई 
थी। एक दिन वे अपनी शिक्षा की परीक्षा लेने लगे। उन्होंने 
एक कढ़ाह में तेल भरवाया और अपने सब शिक्यों को एकत्र 
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किया । उस तेल के कड़ाह में एक खंभा खड़ा किया गया और 
खंभे पर चंदा वाला मोर का पंख लगा दिया गया। 


इतना सब कुछ करने के पश्चात्‌ आचाये ने घोषणा की- 
तेलभरे कड़ाद में प्रतिविम्बित होने वाले मोर के पंख को देख कर 
जो शिष्य पंख के चंदा को बाण से भेद देगा, उसी ने मेरी पूर्स 
'शिक्षा भ्रहण की दै । वही परीक्षा में उत्तीण हुआ समम्का जायगा । 


दुर्योधन को अभिसान था | वह सब से पहले ६ंदा भेदने 
के लिए आगे आया । उसने बाण चढ़ाया | इसी समय द्रोणाचाये 
ने पूछा--तुम्हें कड़ाह के तेल में क्या दिखाई देता है ९ 


दुर्योधन ने कहा-मुझे: सभी कुछ दिखाई दे रहा है। 
सभा, मोर-पंख, में, आप और मेरे आसपास खड़े हुए, मेरी 
हँसी करते हुए यद्द सब लोग दिखाई दे रहे हैं । इसके अतिरिक्त 
मैं उस चंदा को भी देख रहा हूँ, जो मेरे बाण का लक्ष्य है । 

दुर्योधन का उत्तर सुन कर द्रोण ने कहा--चल, रदने दे । 
तू परीक्षा में सफल न द्वोगा । पहले तू अपना विकार दूर कर । 


मगर अभिमानी दुर्योधन नहीं माना | उसने दपे के साथ, 
मोर-पंख के चंदे को, तेल-भरे कढ़ाद्द में देखते हुए बाण मारा। 
किन्तु वह लक्ष्य को भेद न सका। इसी प्रकार एक-एक करके 
सभी कौरव इस परीक्षा में अनुत्ती्ण रहे । 


कौरवों के पश्चात्‌ पाण्डवों की बारी आई। युधिष्ठिर आदि 
चारों पाण्डयों ने भअजुन को आगे करके कहा--हम सब की 
तरफ से अकेले अज़ुन ही परीक्षा देंगे। अगर अजुन इस परीक्षा 
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में उत्तीर्ण हुए तो हम सभा उत्तीणे हैं । अगर शअजुन उत्तीर्ण न 
दो सके तो हम लोग भी जनुत्तीण ही हैं । 

आचाये द्रोथ पाणठवों की बात छुन कर प्रसन्न हुए। 
उन्दोंने कहा--परीक्षा में इन्हें उत्तीणंवा मिले या न मिले, मगर 
इन पाँचों का ऐक्य प्रशंसनीय है । . 

आखिर अजुन कड़ाह के पास आया । द्राणाचार्य ने स्नेह स 
गदुगद द्वोकर कद्दा--'मेरी शिक्षा की इब्जत तेरे दाथ है ।' 

अजुन ने विनम्नता प्रकट करते हुए कहा--गुरुदेव, अगर 
मैंने सच्चे अ्न्तःकरण से आपकी सेवा को होगी, आपका स्नेह 
स्रम्पादन किया होगा, तो आपकी कृपा से में उत्तीर्ण दोऊँगा। 


इस प्रकार कह कर अजु न न तेल के कड़ाद में मोरपंल 
देखते हुए बाण साधा । द्रोणाचायय ने पूछ्ठा--तुम्हें कड़ाह में 
क्‍या दीख पड़ता है ९ 

अ्रजुन बोला--मुझे मोरपंख का चंदा और अपने बाण 
की नौंक ही दिखाई दे रदी है । इसके सिवाय और कुछ भी 
लज्र नहीं आता | 

आधचाये ने कहा--तेरी तरफ से मुझे आशा बँधी है | बाण 
लेगा । | 

गुरु की आज्ञा पाकर अजु न ने बाण लगाया। बाण लक्ष्य 
पर लगा और मोरपंख का चंदा भिद गया। 

इसी विद्या के प्रठाष से अज्जु न ने पांचाली के स्वयंघर ऊें 


राषावेध साधा था और पांचाली (द्रौपदी ) प्राप्त कौ थी। 
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चंदा बेघ देने से पाण्डवों को तो प्रसन्नता हुईं दी, साथ ही 
द्रोशाचायं भी बहुत प्रसन्न हुए | अपने शिष्य को विशिष्ट सफलता , 
से कौन गुरु प्रसन्न नहीं होता ९ 


कहे का तात्पय यह है कि जिस एकाप्रता--एकनिष्ला से 
या जिस ध्यान से अजुन ने सोरपंख का चंदा बेघा था, उसी 
एकनिष्ठा छे साथ ईश्वर का ध्यान्‌ करने से आत्मा को इंश्वरत्व 
की प्राप्ति हो सकती है । बल्कि अजुन का लक्ष्य स्थुल था। 
परमाश्मा मोरपंख के चंदा की अपेक्षा भी बहुत अधिक सूकछम 
है। अतएव शअजेन ने जिस एकाग्रता को श्राप्त किया था, उससे 
भी अधिक एकाम्रता परमात्मा का ध्यान करने के लिए अपेक्षित 
है । इतनी एकाग्रता प्राप्त कर जो ईश्वर का ध्यान करेगा उसे 
स्वयं इश्वर बनने में देरी नहीं लगेगी। जब आत्मा और पर- 
मात्मा के अ्रतिरिक्त कुछ भी नज़र नहीं आता, बलिर आत्मा 
ओर परमात्मा भी एकमेक मारूम होने लगते हैं, तब एकाप्रता 
की पूण सिद्धि द्योती है।इस प्रकार की एकाग्रता साधने बाला, 
फिर चाहे वह कोई भी क्‍यों न हो, परमात्मपद का अधिकारो 
बन जाता है । 


आप लोग अपनी आत्मा से पूछिए कि आपको ध्यान करते 
समय क्या-क्या नज़र आता है ९ अगर परमात्मा के ध्यान में . 
बाल-बच्चे अथवा चमकते हुए धीरे आदि नज़र आये, या दुकान 
पर खड़े हुए प्राहक दिखाई दिये तो समझ लेना कि श्रभी तक 
आपने एकाप्रता नहीं पाई है ! लक्ष्य जब तक ठीक और निश्चित 
न द्वो तब तक कार्य में सिद्धि नहीं मिल सकती । आज ध्यान को जो 
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गति है वह बढ़ जाय और ऐसी दो जाय कि आत्मा एवं पर- 
माष्मा के सिवाय और कुछ भी दृष्टिगोचर न हो तो, जैसा अजुन 
' का कार्य सिद्ध हुआ था, आपका भी वैसा ही सिद्ध होगा। 





जो पद श्रभी सुनाया है उसमें कहा गया है कि यदि तुमे 
परमात्मा से सेंट करनी है तो हम पूछते हैं कि तू देद, कलेजा या 
- दुनिया तो नहीं है ९ अगर तू अपने आपको देह नहीं बरन्‌ देद्दी 
जानता है, देह छा आसरा लिए विदानन्दमय ज्रह्म समझता है, तब 
तो भुमे परमात्मा से भेंट करने में सफलता श्रवश्य मिलेगी । 


देह और देद्दी में उतना दी अन्तर है, जितना घर और घर- 
वाले में होता है | जेसे घर मिट्टी का होता है--पार्थिव है, उसी 
प्रकार यह देद्दू भी पार्थिव है--दाड़, चाम श्रादि की बनी हुई 
है। 'में देह नहीं हूँ” इस प्रकार का निश्चय हो जाने पर, तू यदि 
-सममभदार है तो, यह क्‍यों नहीं कद्दता कि 'में खुदा हूँ !” 


जब तक तुमे ईश्वर सरा लगेगा-दश्वर को अपने से 
भिन्न समझेगा, तब तक तूने उप्ते नहीं जाना | ईश्वर और कुछ 
नहीं है, जिसमें उपाधि नहीं दे थह आत्मा ही देश्वर है, ओशरर 
जिसमें उपाधि हे-ब।ह्य वस्तु का संसर्ग है बह द्रेश्वर नहीं है । 
अथात्‌ जिस आत्मा ने अपने स्वभाव को प्राप्त कर लिया है वही 
ईश्वर है। जो विभाव में है, वह देश्वर नहीं है । यद्द बात एक 
इृष्टान्त द्वारा सममाने का प्रयत्न करता हूँ । 


कद्दा जाता है, एक बार बादशाह ने अपने द्रबारियों से पूछा- 
यहाँ अन्धे ध्यादा हैं या भाँख वाले ९ 
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दरबारियों न कहा--जहाँपनाद, यह तो साक्र दीखता है 
ढि अ्न्धे थोड़े हैं और आँख वाले ज्यादा हैं । 


बादशाद्द इस उत्तर से सन्तुष्ठ नहीं हुआ । उसने यही प्रश्न 
वजीर से किया | बज़ीर बोला--अँधे ज्यादा हैं और आँख वाले 
कम हैं | आँख वाला तो हजारों-लाखों में कोई एक निकलेगा | 


बादशाह ने कट्टा--तुम्हें अपनी बात सिद्ध करके बतानी 


होगी । 
बजीर-- ठीक है । में साबित कर दूंगा । 


एक दिन धर बादशाह को जमना के किनारे ले गया । 
उसने वट्दों एक स्थान बैठने के लिए विशेष ठौर से बनवाया 
था | उस स्थान पर बादशाद्व को तथा श्रन्य साथियों को बिठला 
कर बज़ीर, अपने आपका स्वांग ले आया। जब वह खत्री बन 
कर आया तब सब लोग उसे स्री कहने लगे | घड़ी भर स्त्री का 
स्वांग दिखाकर फिर धह पुरुष बन आया। तब सब लोग उसे 
पुरुष कहने लगे | इस प्रकार बज्जीर ने जितने स्वांग दिखाये, 
लोग उसे वैसा दी कहदने लगे | अन्त में बज्मीर अपने असली 
रूप में आया। सब लोग कहने लगे-बज़ीर साहब तशरीफ. 
लाये हैं। 


वजीर न बादशाद्द से कष्दा--हुजूर, देखिए, सब लोग भन्पे 
हैं कि नहीं? मैं अ्रमी कईे-एक भेष बनाकर आया था परन्तु 
मुझे किसी ने नहीं पद्चचाना । कोई भी मेरा असली रूप नहीं देख- 
सका । सभी लोग मेरे ऊपरी भेष के अनुसार अनेक नामों से. 
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मुझे पुकारते रहे । अतएव इन सब को अन्धों की गिनती में गिनना 
चाहिए | अब यही लोग मुर्के वज़ीर कद्द रहे हैं, इसलिए भी 
अंधे हैं । एक दृष्टि से देखा जाय तब तो में मनुष्य हूँ और दूसरी 
दृष्टि से देखा जाय तो में आत्मा हूँ । में स्त्री पुरुष या वज़ीर 
हूँ, तब भी क्‍या मनुष्य से भिन्न हूँ ? मगर लोग असलियत नहीं 
देखते | मेरे खयाल से जो असलियत देखता है बह आँख वाला 
दे और जो असलियत नहीं देखता वह अन्धा है । 


इसी दृष्टान्‍्त के अनुसार लोग अपने आपको और दूसरों 
को स्त्री, पुरुष या बच्चा कहते हैं । मगर वास्तव में वह कथन 
ठीक नहीं है | स्त्री, पुरुष आदि तो आत्मा की औपाधिक पयोौयें 
हैं। आत्मा, इश्वर है, यह बात ही सत्य है। लोग कड़े और 
कंठी आदि को सोना कट्टना गलत मानते हैं और सोने को कड़े 
कंठी आदि कट्टना सद्दी सममते हैं | इसी प्रकार आत्मा को इैश्वर 
मानना भूठ दिखाई देता है और गरीब, अमीर, पुरुष, ख्री आदि 
मानना सत्य माल्म होता है| इसी भ्रम के कारण आत्मा संसार 
के झंमटों में पड़कर ईश्वर से दूर जा पड़ा है । 


शब्द नय के सत से इेश्वर का दर्शन करने पर भात्मा इेश्वर 
ही है। आत्मा को ईश्वर का ध्यान करके जागृत कर लेने पर 
परमात्मपद प्राप्त करने में विलम्ब नहीं लगता है । 


सार संबंधी विकारों से बचने के लिए और आत्मा को 
परमात्मा के स्वरूप में परिणत करने के लिए, उपाधि का स्थाग 
करो | निरन्तर चिन्तन, सनन, ध्यान आदि उपायों के द्वारा 
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आत्मा को आगे बढ़ाओ । श्रात्मा की जो अनन्त शक्तियाँ सप्त 
अबस्था में पढ़ी हुई हें, उन्हें जगाओ । ऐसा करने पर इश्वर नष्तर 
आएगा | 

अभी यह साधना तुम्हें कठिन और दुःसाध्य प्रतीत होती 
होगी, मगर इश्वरत्व की प्राप्ति इतनी सरल नहीं है कि कठोर 
साधना के बिना ही वह प्राप्त हो जाय | फिर भी यह स्मरण 
रखना चाहिए कि पहले-पहल जो काथ दुःसाध्य प्रतीत होता है, 
बह्दी काय सुदृढ़ मनोबल से सुसाध्य बन जाता है। दृढ़ मनो 
भावना के साथ जुट जाने पर कठिनाइयाँ अपने आप हल होती 
जाती हैं और आत्मा के बढ़ते हुए बल के सामने उन्हें परास्त 
होना पढ़ता दे । अ्रतएव अपना जा $च्चा मत करो। कठिना- 
इयों के आन से पहले ही, उनकी कहरपना मात्र से भयभीत मत 
बनो । तुम्दारे भीतर जो शक्ति विधमान है बह साधारणा नहीं 
है। उस शक्ति के सामने, विश्व को शक्ति टिक नहीं सकती। 
मगर उसका उपयोग करोगे तभी उससे लाभ उठा सकोंगे। संसार 
के निस्सार और परिणाम प्रें दारुण विषय-विकारों को तिलांजलि 
दे दो । इनकी बदौलत तुम चिरकाल से बड़ी-बढ़ी व्यथाएँ 
भोगते आ रहे दो । इस समय अत्यन्त अनुकूल अवसर मिला 
है। इसे खोशो मत | इसका अ्रधिक से अधिक सदुपयोग करके 
सदा के लिए सुखी बन लो | अपनी दृष्टि को बाइर को ओर 
से भीतर की शोर करो। देखो, तुम्हारी अन्तरात्मा में कितना 
आनन्द है, कितना ज्ञान है, कितना तेज है । अगर अन्तरात्मा 
'की ओर एक दृष्टि से एक बार भी निहार लोगे तो अपने को 
'ऋझतकृस्य मानने लगोगे । संसार नीरस दिखाई देगा और तब 
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तुन्दारे अनन्त कल्याण का माग तुम्हें स्पष्ट रूप से दिखाई देने 
लग्रेगा । उस मांगें से परमात्मा की शरण में पहुँच कर स्वयं 
परमात्मपद के अधिकारी बन जाओगे । 





नजजजीललसिजज लनीलल्‍ न जज: 





आओ की आम आ अ अ अ 3 आ आज आप जज जी आन आ भी आम मिअकी बम 


महावीर भवन, 
देइलो 
ताू०२७-१०-३ १ 





जय श्र आओ | कक कतान्‍्क-ता क कक. कक ७ कओ-क* ()७७७७ ७२६ ७ +# बम ' ७४-7४. कक क. , १८ 
ब्ग्ल््् >> 


बोर सेवा मन्दिर 
पुस्तकालय 


काल न ० 22:०४ (-सेदक २० 5 ०. ५४६. 
बेबक आरेट्यउकी सत्यक्पू जप 


शीर्षक कही प्जवाहसाकिंश्वाइकी 7: गरन्श्जादर्त 
बेल न 7 पोते कप + हे -2 पा 


(ज) टो. जी. शाह बिल्डिंग, 
पायथुनी, बंबई. ३ 


......>जज-ज>ज-+धघ डलि लि +ीधधध४ञधध+ 5, 





